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இருக்கவே முடியாது. முடிவற்ற வாழ்வெனும்‌ யாத்‌ 
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எழுந்து கரைமீது அடித்த வண்ணமே இருக்கின்றன. 
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இந்த நூலை எழுதுவதற்கு ஊக்கமளித்து உதவிய 
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மாக்யெவெல்லி, பூரணமாக அவருடைய காலத்தால்‌ 
உருவாக்கப்பட்ட ராஜதந்திர மேதையாவார்‌. அவருடைய 
ராஜீயக்‌ கொள்கைகள்‌ அக்காலத்திய நிகழ்ச்சிகளால்‌ 
அமைந்து வளர்ந்தவை. அவைகளின்‌ உண்மையை உணர 
வேண்டுமாயின்‌, அக்காலத்திய ராஜீய சமூக நிலைமைகளை 
யும்‌, மக்களின்‌ மனோபாவங்களைப்‌ பற்றியும்‌-சிறப்பாக பரி 
பக்குவம்‌ பற்றியும்‌ அறிந்து கொள்வது அவசியமாகிறது. 

இத்தாலிய நாட்டின்‌ பிளாரன்ஸ்‌ நகரத்தில்‌ மாக்கிய 
வெல்லி பிறந்தார்‌. அவர்‌ இளமை உணர்ச்சியுள்ள பரு 
வத்தை எட்டியபோது, அம்‌ நகரம்‌ ஒரு நகரக்‌ குடியரசாகத்‌ 
(City Republic) திகழ்ந்தது. 

பிளாரன்ஸ்‌ அக்காலத்தில்‌ எல்லாத்‌ துறைகளிலும்‌ 
சிறந்து விளங்கிய போதிலும்‌, தற்காப்பு ரீதியில்‌ ராணுவ 
பலம்‌ போதாதென்றே கூறவேண்டும்‌; நகரின்‌ மதில்களுக்கு 
.அப்பாலிருந்த அதன்‌ ராஜ்யம்‌ ஜனத்தொகை குறைவுள்ள 
தாகவும்‌ இருந்தது. சுதேசிகளைக்‌ கொண்ட சொந்த ராணு 
வம்‌ இல்லாததால்‌, அந்ககரக்‌ குடியரசாட்‌ி நிர்வாகம்‌, 
“கூலிப்‌ படை'களைப்‌ பயன்படுத்திக்கொள்ள நேர்ந்தது. 

பிளாரன்ஸின்‌ நிலமையை நன்கு அறியவேண்டு 
மாயின்‌, அதன்‌ இயற்கை அமைப்பையும்‌, சுற்றுப்‌ பிர 
இதசங்களைப்‌ பற்றியும்‌ நன்றாகப்‌ புரிந்துகொள்ள வேண்டும்‌. 
மிலான்‌, வெனிஸ்‌, போப்பாண்டவரின்‌ ராஜ்யங்களும்‌ இவை 
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களுக்குத்‌ தெற்கேயுள்ள நேயிள்ஸும்‌ இதர ராஜ்யங்களும்‌ 
பிளாரன்ஸைச்‌ சுற்றி வளைத்திருந்தன. போப்பாண்டவரின்‌ 
ராஜ்யங்கள்‌ பிளாரன்ஸை எப்பொழுதுமே பயமுறுத்திக்‌ 
கொண்டிருந்தன. அவருடைய ராஜ்யங்கள்‌ பல சிற்றரசு 
களின்‌ சேர்க்கையாகும்‌. ஓவ்வொரு சிற்றரசும்‌ மக்களை 
வாட்டி வதைத்து எதேச்சாதிகாரம்‌ செலுத்தி வந்தது. 
போப்பாண்டவரின்‌ ராஜ்யங்களுக்கு நடுகாயகமாக ரோம்‌ 
நகரம்‌ காட்சியளித்தது. பெருகிக்‌ கொண்டிருந்த போப்பின்‌ 
அதிகாரமும்‌ ராஜ்யமும்‌ ஒரு புறமும்‌, அதிக பலமும்‌, 
பணமும்‌ படைத்த வெனிஸ்‌ குடியரசு மற்றொரு புறமுமாக 
இருந்து கொண்டு பிளாரன்சின்‌ சுதந்திரத்தைப்‌ பறிக்க 
மூயன்‌. றன. இந்த ராஜ்யங்களால்‌ தன்‌ மாட்டிற்கு எப்‌ 
போது ஆபத்து ஏற்படுமோ என்று அஞ்சிக்‌ இடந்தது 
பிளாரன்ஸ்‌. வெனிஸ்‌ பிளாரன்சுக்கு . வடகிழக்கில்‌ 
இருந்தது. நல்ல அரசியல்‌ திட்டத்தின்‌ காரணமாக வெனிஸ்‌ 
குடியரசு அதிக பலத்தையும்‌, ஊக்கத்தையும்‌ பெற்றிருந்த 
தாகச்‌ சரித்திர ஆசிரியர்கள்‌ எழுதி இருக்கிறார்கள்‌. பிளா 
ரன்சுக்கு வடமேற்கே இருந்த மிலான்‌, உள்நாட்டுக்‌ குழப்‌ 
பங்களாலும்‌ கட்‌ வெ திகளா.லும்‌ பிளவுபட்டு பலமற்றுப்‌ 
போய்விட்ட து. 


இவ்விதம்‌, போப்பாண்டவரின்‌ டரா ஆதிக்க 
வெறியாலும்‌, வெனிஸ்‌ குடியரசின்‌ செல்வாக்கு-பலத்தா 
லும்‌, மிலானின்‌ பலவீனத்தாலும்‌ பிளாரன்சின்‌ நிலைமை 
ஸ்திரமற்றதாக இருந்தது. 


> பிளாரன்ஸை அப்போது ஆண்டவர்‌ சோடர்னியாவார்‌, 
அவரது தலைமையில்‌ அங்கே குடியாட்சி. முறையே நிலவி 
யது. அந்தக்‌ காலத்தில்தான்‌ மாக்கயவெல்லி, சோடர்னி 
யின்‌ ழ்‌, குடியரசின்‌ ராஜூங்கக்‌ காரியதரிசி பதவியை 
வ்‌இத்தார்‌. அவர்‌ தம்‌ தலைவனுக்கு மிகவும்‌ உண்மையாக 
உழைத்தார்‌. ஆயினும்‌ பிளாரன்ஸ்‌. குடியரசில்‌ அமைதி 
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இல்லை; மக்களின்‌ அன்பை சோடர்னியால்‌ பெற இயல 
வில்லை. மெடிஸியின்‌ (பிரபல பிரபு வம்சம்‌) வம்சத்தின. 
ரும்‌ அவர்களுடைய கட்சியினரும்‌ சோடர்னியைக்‌ கவிழ்த்து 
குடியரசாட்சியைக்‌ கைப்பற்றப்‌ பலவிதமான-வெறுக்கத்‌ 
தக்க தந்திரங்களையும்‌ கையாண்டனர்‌. சோடர்னியின்‌. 
உறுதியில்லாத நிர்வாகம்‌ எந்தவிதமான நெருக்கடிகளையும்‌ 
சமாளிக்கக்‌ கூடிய வலிமை பெற்றதாக இருக்கவில்லை. விசு 
வாசமுள்ள ஊழியராகப்‌ பணியாற்றிய மாக்கியவெல்லி தம்‌ 
குடியரசின்‌ நலன்களைக்‌ காப்பாற்ற அரும்பாடு பட்டார்‌: 
ஆயினும்‌ தி. பி. 1512-ல்‌ ஆரகன்‌ நாட்டு ஜூலியஸ்‌. 
பெர்னாண்டோ வெனிஸ்‌ நகராட்சியினர்‌,-இவர்களின்‌ தலை. 
மையில்‌ போப்பாண்டவரால்‌ நிறுவப்பட்ட புனிதக்‌. 
கூட்டணி" யிடம்‌ (“Holy League”) பிளாரன்ஸ்‌ சரண, 
டைய நேர்ந்தது. இதன்‌ விளைவாக சோடர்னி நாட்டை, 
விட்டு ஓடிவிட்டார்‌. பிளாரன்ஸில்‌ மெடிஸி குடும்பத்தின 
ரின்‌ பிரபுத்வ ஆட்சி தொடங்கிற்று. அக்குடும்பத்தினரே, 
அந்நகரில்‌ முடிசூடா. மன்னர்களாக இருந்தனர்‌. அக்‌ குடும்‌ 
பத்திலேயே ஓப்புயர்வற்றவராகத்‌ திகழ்ந்தவரே லாரண்‌ 
ஸோ-டி-மெடிஸி என்பவர்‌ என்பதை வாசகர்கள்‌ தெரிந்து 
கொள்ள வேண்டும்‌. அவருடைய ஜீவிய காலத்தில்‌ பிளா. 
ரன்ஸில்‌ அமைதி நிலவியது. லாரன்ஸோ திடசித்தமுள்ள 
வராகவும்‌, நுண்ண, றிவு' பெற்றவராகவும்‌ இருந்தார்‌. அவர்‌, 

வல்லரசுகளை பரஸ்பரம்‌ மோதிக்‌ கொள்ளவிட்டு, பயமற்ற 
தொரு சமபல நிலைமையைத்‌ தோற்றுவித்தார்‌. அதன்‌. 
காரணமாக இத்தாலி முழுவதும்‌ சமாதானம்‌ ,நிலவிற்று; 
என்றே சொல்லலாம்‌. அவருக்குப்‌ பிறகு வந்த அவர து புதல்‌ 
வர்‌ பியர்ரோ, நேபிள்சுடன்‌ சேர்ந்துகொண்டு மிலானுக்கு. 
எதிராகச்‌ சதி செய்தார்‌. அதன்‌: பயனாக, பிளாரன்ஸுக்‌, 
கும்‌ மிலானுக்கும்‌ ' இருந்து வந்த நேச உறவு முறிந்து, 
போயிற்று. பியர்ரோவின்‌ புத்தி கெட்ட செயல்களால்‌: 
மீண்டும்‌ பிளாரன்சுக்குக்‌ கஷ்டங்கள்‌ ஏற்பட்டன. பப்ப 
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சோடர்னியின்‌ வீழ்ச்சிக்குப்‌ பிறகு, மாக்கியவெல்லி 
எல்லாவற்றையும்‌ இழந்து நின்றார்‌. ஆயினும்‌ அவருடைய 
எந்தனை வேகமும்‌ ஆர்வமும்‌ தணியவில்லை. அவருடைய 
ராஜீயச்‌ சிந்தனைக்கு விருவிருப்பளித்து எண்ணங்களை உறு 
இப்படுத்தும்‌ போக்கில்‌ ஐரோப்பிய. நாடுகளின்‌ ராஜீய 
நிலைமைகள்‌ வெகு வேகமாக மாறத்‌ தொடங்கின. புதிய 
ராஜீய அபிலாஷைகளும்‌ அபிப்பிராயங்களும்‌ தோன்ற 
லாயின. மத்தியகால அமைப்புகள்‌ கொஞ்சங்‌ கொஞ்ச 
மாகத்‌ தவிடு பொடியாக வந்தன. அரசாங்கங்கள்‌ மதபீட 
ஆதிக்கத்திற்கு அடங்கி நடக்க மறுத்தன. மதச்‌ சார்பற்ற 
எதேச்சாதிகாரம்‌ எங்கினும்‌ எழுந்தது. போப்பாண்டவரின்‌ 
ஆதிக்க அதிகாரம்‌ தனது சர்வ வியாபக உலக வல்லரசுத்‌ 
தன்மையை இழந்தது. பல சிறிய நாடுகளும்‌ தேசீய சமு 
தாயமாக ஐக்யப்படுத்தப்பட்டன. ஸ்பெயின்‌ தேசத்து 
பெர்டினாண்டும்‌, இஸபெல்லாவும்‌ மணம்‌ செய்து கொண்ட 
தால்‌ ஆரகனும்‌, காஸ்டைலும்‌ இணைக்கப்பட்டன. இங்க 
ரை.த்தில்‌, “ரோஜாப்பூ” யுத்தம்‌ முடிவுற்று, 7-வது ஹென்றி 
யின்‌ 'டியூடர்‌' (“1௦1”) எதேச்சாதிகார ஆட்சி எழுந்தது. 
ஜெர்மனியில்‌, மாக்ஸ்மில்ன்‌ சக்கரவர்த்தி ஜெர்மானியச்‌ 
சிற்றரசுகளை அடக்கித்‌ தன்‌ 8ழ்‌ கொண்டு வரவும்‌ இத்‌ 
தாலியை அடிமைப்படுத்தவும்‌ பெருமுயற்சி செய்தார்‌. ஆயி 
னும்‌, அவருடைய முயற்சி பலன்‌ அளிக்கவில்லை. பலம்‌ 
பொருந்திய சரியான படை பலம்‌ அவரிடம்‌ இல்லாததுவே 
அதற்குக்‌ காரணம்‌. பிரான்ஸ்‌ மற்ற நாடுகளுக்கெல்லாம்‌ 
ஒரு முக்கியமான, தெளிவான உதாரண நாடாக விளங்‌ 
கியது. **நூற்றுண்டுப்‌ போர்‌' முடிந்ததன்‌ விளைவாக 
பீரான்ஸ்‌ ஆங்கில ஆக்கிரமிப்பிலிருந்து நிரந்தரமான விடு 
தலையைப்‌ பெற்றது. எட்டாவது சார்லஸ்‌ பிரிட்டனியின்‌ 
இளவரசியை மணந்து கொண்டுவிட்டார்‌. அதனால்‌, பீரான்‌ 
.ஸுக்கு அந்த ராஜ்யப்‌ பகுதியும்‌ டைத்தது. இவ்வாறாகப்‌, 
பிரஞ்சு அரசன்‌ தனது ராஜ்யத்தை வலிமைப்படுத்திக்‌ 


மாக்யெவெல்லியும்‌-—அவரது காலமும்‌ த 


கொள்ள ஆரம்பித்தான்‌. ஈன்கு பயிற்சி பெற்ற பிரான்சின்‌ 
படைப்பலம்‌ எந்த எதிரியையும்‌ முறியடிக்க வல்லதாக 
இருந்தது. மேற்‌ கூறப்பட்ட எல்லா .எதேச்சாதிகார அரசு 
களும்‌ படைத்‌ திறனையே நம்பியிருந்தன. அந்தக்‌ காலம்‌ 
ரத்தம்‌ சிந்தும்‌ காலமாகவும்‌, பலாட்டியர்களின்‌ சகாப்த 
மாகவுமிருந்தது. : அக்காலத்தில்‌ வாழ்ந்த மாக்கியவெல்லி, 
படைத்திறனின்‌ இணையற்ற முக்கியத்துவத்தை நுட்பமாகக்‌ 
கவனித்தார்‌. ராஜ்யத்தை அமைப்பதற்கும்‌, அது நீடித்து 
வாழ்வதற்கும்‌ படைப்‌ பலம்‌ இன்றியமையாதது என்பதை 
அவர்‌ நன்றாக உணர்ந்தார்‌. “*எல்லா நாடுகளுக்கும்‌, புதிய- 
பழைய-இடைப்பட்டதான காலங்களுக்கும்‌ சிறந்த சட்டங்‌ 
களும்‌, படை வலிமையும்‌ அடி.ப்படையாக இருக்க வேண்டி 
யவை.சட்டங்களைப்‌ படை வலிமையின்‌ றிப்‌ பெறமுடியாது. 
ஆனால்‌ படை வலிமையைப்‌ படைத்துவிட்டால்‌ சிறந்த 
சட்டங்களைப்‌ பெற்றுவிட முடியும்‌. எனவே, படைவலிமை 
யைப்‌ பற்றி மட்டிலுமே நான்‌ பேசுவேன்‌ '' என்று தமது 
“அரசன்‌” (127100) என்ற நூலில்‌ அவர்‌ குறிப்பிட்டி ரக்‌ 
கிறார்‌. 

ஸ்பெயின்‌, இங்கிலாந்து, பிரான்ஸ்‌ போன்ற சகல 
நாடுகளும்‌ படைப்பல அடிப்படையில்‌ அநேக சிறிய நாடு 
களைத்‌ தங்கள்‌ தங்கள்‌ நாடுகளுடன்‌ இணைத்‌்துக்கொண்டும்‌ 
ராஜ்ய விஸ்தரிப்பில்‌ ஈடுபட்டுக்‌ கொண்டும்‌ பலமடைந்து 
கொண்டிருந்த காலத்தில்‌, மாக்கியவெல்லியின்‌ இத்தாலிய 
தேசம்‌ மட்டும்‌ வலிமை இழந்தும்‌, ஓரே ராஜ்யமாக ஜக்கிய 
மாக இயலாமலுமிருந்தது. முடியாட்சி முறையின்‌ 8ழிருந்த 
நேபிள்ஸ்‌, ரோம ஆதீனத்தின்‌ ராஜ்யம்‌, கோமகனின்‌ : 
(Duke) ஆட்சியின்‌ 8ழ்‌ மிலான்‌, பலமற்ற குடியாட்சியின்‌ . 
கீழ்‌ பிளாரன்ஸ்‌, வலிவுள்ள குடி.யாட்சியின்‌£ழ்‌ வெனிஸ்‌ 
இவ்விதம்‌ ஐந்து ராஜ்யங்களாக இத்தாலி பிரிந்தும்‌, சக்தி 
இழந்தும்‌ இருந்தது. பண்டைக்காலத்து நகர ராஜ்யங்‌ 
களைப்போல இந்த ஐந்து ராஜ்யங்களும்‌ *தனிக்காட்டு' 
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அரசுகளாக இருந்தன. இவைகள்‌ ஏறக்குறைய சம பல 
முள்ளவைகளாக இருந்தன. இவைகளுக்கடையே பரஸ்‌ 
பரம்‌ பொறாமைகளும்‌, கடுமையான துவேஷங்களும்‌ மண்‌ 
டிக்‌ கடந்தன. இவைகள்‌ அடிக்கடி தங்களுக்குள்‌ சண்டை 
போட்டுக்‌ கொண்டன. இவைகளில்‌ சில, தங்கள்‌ உதவிக்‌ 
காக பீரான்ஸ்‌, ஸ்பெயின்‌ போன்ற வெளி நாடுகளின்‌ 
உதவியையும்‌ நாடின. இவ்விதமாக இத்தாலிய உள்நாட்டு 
உதவிக்கென அழைக்கப்பட்ட வெளிநாடுகளின்‌ “சகாக்கள்‌ ' 
முடிவில்‌ இத்தாலியை அடிமைப்படுத்திவிட்ட எஜமானர்‌” 
களாக மாறிவிட்டார்கள்‌. அந்நியர்களின்‌ குறுக்கீடுகளால்‌ 
தமது தாயகம்‌ சீர்குலைந்து நிற்பதைக்‌ கண்ணுற்ற மாக்கிய 
வெல்லியின்‌ மனம்‌ வெதும்பியது; உணர்ச்சி மேலிட்டவ 
ராய்‌, இத்தாலி ஐக்யம்‌ அடையவேண்டும்‌ என்ற துடிப்பில்‌ 
அவர்‌ வீராவேசமாக எழுதுவது பின்வருமாறு : 


**மோஸஸின்‌ ஆற்றலைக்‌ காட்ட, இஸ்ரேலின்‌ மக்கள்‌ 
எ௫ப்து நாட்டின்‌ அடிமைகளாக. வாழவேண்டும்‌ என்பது 
போன்றிருக்கிறது நமது இத்தாலிய நிலைமை3...... ஹீப்ரூவை 
வீடக்‌ கேவலமான அடிமைத்தனத்தில்‌ நமது மக்கள்‌ உழல்‌ 
கிறார்கள்‌! பாரசகனைவிடக்‌ கொடுமையாக அடக்கப்பட்டி 
ருக்கிறார்கள்‌ !......... எத்தினியர்களைவீடப்‌ படுமோசமாகப்‌: 
பிளவுபட்டுக்‌ காட்சியளிக்கிறார்கள்‌. அந்தோ! இங்கே 
ஒழுங்குமுறையில்லையே! அடிபட்டு, கெடுக்கப்பட்டு, 
சின்னாபின்னமாக நைந்து இடக்கன்றதே நம்மை ஈன்ற: 
நாடு7...... இத்தகைய இத்தாலியை உய்விக்க ஒரு சுதந்திர 
வீரனின்‌ தீரமும்‌, தேச பக்தியுமே தேவை. அந்த வீரன்‌ 
எப்போது வருவானோ!” 


அடிமையுற்ற இத்தாலியின்‌ ஆல்ப்ஸ்‌ மலைக்கு அப்பா 
ஓள்ள நாடுகள்‌ இக்காலத்தில்‌ தேய உணர்ச்சி கொண்ட 
முடியாட்சிக்குட்பட்டவையாக இருந்தன. ஒவ்வொரு நாடும்‌ 
தன்தன்‌ ராஜீய அந்தஸ்தைப்பற்றிப்‌ பெருமையாக உணர்ந்‌ 
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இருந்தது. தங்கள்‌ விசேஷ அந்தஸ்து--சறப்புக்களைப்பற்றி 
இங்கிலாந்து, ஸ்பெயின்‌, ஜெர்மனி முதலிய நாடுகள்‌ பெரு 
மிதம்‌ கொண்டிருந்தன; அவைகளை நிலை நாட்டிக்‌ கொள்வ 
இல்‌. மிகவும்‌ அக்கரை கொண்டிருந்தன. தேசீய உணர்ச்சி 
கொண்ட முடியாட்சி முறையே சிறந்ததென்றும்‌, மதிப்பிற்‌ 
குரிய ராஜாங்க முறையென்றும்‌ இக்காலத்தில்‌ பலரால்‌ 
கருதப்பட்டது. இந்த ராஜரீக முறைமை ஓவ்வொரு தேசத்‌ 
இன்‌ மனத்தையும்‌ கவர்ந்துகொண்டிருந்தபோது, இத்தாலி 
மட்டும்‌, முன்‌ கூறியபடி, ராஜரீகத்‌ துறையில்‌ சீர்கேடுற்‌ 
இருந்தது. பிரான்ஸ்‌, ஜெர்மனி போன்‌ ற நாடுகளில்‌ இயங்கி 
வந்தது போன்ற தேசீய உணர்ச்சியுள்ள-ஒன்றுபட்ட 
ராஜாங்க முறைமை இத்தாலியிலும்‌ ஏற்படவேண்டு 
மென்று, உன்னதமான தேசபக்தர்‌ மாக்கிய வெல்லி வாதித்‌ 
தார்‌. “ஒரு வலிமையுள்ள மன்னனே இத்தாலியின்‌ இன்‌ 
றைய அவசியத்‌ தேவையாகும்‌. அப்படிப்‌ பட்டவன்‌ முன்‌ 
வந்துவிட்டால்‌ போதும்‌. இத்தாலியும்‌ பலமுள்ள ஒரே' 
நாடாகிவிடும்‌. அத்‌ துடன்‌ அதன்‌ பழைய அவமானங்கள்‌ 
மறைந்துவிடும்‌'' என்று தனது நம்பிக்கையை அவர்‌ வெளி 
யிடுகறுர்‌. அக்காலத்தில்‌ தன்‌ நாட்டு நிலமையை அவர்‌ 
நன்குணர்ந்திருந்தார்‌. மேலும்‌, ““அரசன்‌” என்ற தமது 
நூலில்‌ பீன்வருமாறு குறிப்பிடுகிறார்‌ : 

““உயிரொடுங்கி நிற்கும்‌ ஈமது நாட்டைக்காண நெஞ்சு 
பொறுக்குதில்லையே! இந்த நிலைகெட்ட நாட்டிற்கு இழைக்‌ 
கப்படும்‌ கொடுமைகளுக்குக்‌ கணக்கில்லையே!...... லம்பார்டி 
யில்‌ அடிக்கப்படும்‌ கொள்ளைகளுக்கும்‌, நேபிள்ஸிலும்‌ டஸ்‌ 
கனியிலும்‌ விதிக்கப்படும்‌ தண்ட வரிகளுக்கும்‌ முற்றுப்‌ 
புள்ளி வைத்து, நீண்ட நாளாய்க்‌ கவனிக்கப்படாமல்‌ புறை 
யோடிவிட்ட காயங்களின்‌ வீக்கத்தையும்‌, சழையும்‌ 
வடித்து, காயங்களை ஆற்றக்கூடிய மகான்‌ எப்போது வரு 
வாரோ என்று நமது நாடு ஏங்கித்‌ தவம்‌ கிடக்கிறது. 
அவர்‌ யாரென்றறியக்‌ காத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறது!!'. இத்‌ 
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தாலியின்‌ அவல நிலைமை அவர்‌ மனத்தை எவ்வளவு 
வேதனைக்குள்ளாக்கி யிருக்கிறது! 

தம்முடைய அருமைக்‌ குடியரசு வீழ்ந்ததும்‌ தம்‌ தாயக 
மான இத்தாலிய நாடு சீர்குலைந்து போனதும்‌ மாக்கியவெல்லி 
யின்‌ மனத்தை எவ்வளவு கூரம்‌ பாதித்தது என்பதை 
காம்‌ அறிந்துகொள்ள முடிகிறது. கொழுந்துவிட்டெரிந்து 
ஒளி வீசிக்கொண்டிருந்த அவருடைய மாசற்ற தேசபக்தி 
யும்‌, அந்நிய ஆட்சியிலிருக்த தம்‌ தாயகம்‌ விடுபட்டாக 
வேண்டுமென்ற எண்ணத்துடிப்பும்‌, விடுபட்டதும்‌ தம்‌ 
நாட்டை ஓரு குடைக்கீழ்‌ ஐக்யப்படுத்தியாக வேண்டு 
மென்ற பேரவாவும்‌ அவருடைய ராஜீய அபிலாஷைகளை 
உருவாக்கின. தமது ““அரசன்‌” என்ற நூலில்‌, தம்‌ தாய 
கத்தை ஒன்று படுத்தி, பலமுள்ளதொரு நாடாக்கவல்ல 
சக்தியுள்ளவர்‌ லாரன்ஸோ-டி-மெடிஸிதான்‌ என்று கூட 
அவர்‌ குறிப்பிட்டிருக்கிறார்‌.  சோடர்னியின்‌ வீழ்ச்சிக்குப்‌ 
* பிறகு அவருடைய பிளாரன்ஸ்‌ ஈகராட்சியை நன்கு பரிபா 
லித்து வந்த லாரன்ஸோவின்‌ திறமை அவரைக்‌ கவர்ந்தது. 
லாரன்ஸோவின்‌ திறமையான ஆட்‌ நீடிக்கவில்லையென்றா 
லும்‌, அவருடைய ஆட்சியில்‌ மாக்கியவெல்லி ஒரு பதவியை 
யும்‌ வதிக்காவிட்டாலும்‌, லாரன்ஸோவின்‌ உறுதியான 
ஆளும்திறமை, மாக்கியவெல்லியைப்பெரிதும்‌ கவர்ந்ததோடு 
இத்தாலி முழுமைக்கும்‌ அத்தகைய வலிமையுள்ள ஒருவ 
னின்‌ சேவை அவசியமானதென்ற திடமான அபிப்பிராயத்‌ 
தையும்‌ மாக்யெவெல்லிக்கு ஊட்டியது. 

தமது "“அரசன்‌” என்‌ ற நூலில்‌, லாரன்ஸோவுக்கு 
நேரே அழைப்புவிடுவது போலவே சில சொற்கள்‌ காணப்‌ 
படுகின்றன. அவர்‌ எழுதுவது பின்வருமாறு : 

“உமது சலத்தாலும்‌, மிகுந்த சம்பதீதாலும்‌ சிறப்‌ 

புற்று, கடவுளின்‌ பூரண அருளைப்‌ பெற்று, மதஸ்தாப 
னத்தால்‌ (017010) பெரிதும்‌ மதிக்கப்பட்ட, மாட்‌ 
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சிமை தங்யெ, தங்களுடைய கீர்த்திவாய்ந்த குடும்ப்த்தா 
ரைத்‌ தவிர, இத்தாலியை விடுவிக்கும்‌, ஒன்றுபடுத்தும்‌ 
பாரத்தை, ஏற்கக்கூடிய வேறு எவரையும்‌ நாங்கள்‌ தற்‌ 
போது காணவில்லை.” 
இத்தாலிய தீபகற்பத்தின்‌ மத்திய பாகத்தில்‌ இருந்த 
போப்பாண்டவரின்‌ ராஜ்யங்கள்‌ அட்‌ நாட்டின்‌ சீரழிவுக்‌ 
கும்‌ பிளவுகளுக்கும்‌ பெரிதும்‌ காரணமாயிருந்தன என்‌ 
பதை நாம்‌ ஏற்கனவே அறிந்துகொண்டோம்‌. அப்படி 
யிருந்தும்‌ போப்பாண்டவரின்‌ ஆதிக்கவெறி சும்மா இருக்க 
வில்லை! மீண்டும்‌ தங்களுடைய ஏகபோக ஆதிக்க அதிகா 
ரத்தை நிலை நாட்டவே அந்த வெறி துள்ளி விளையாடியது! 
சாதாரண இகலோக மன்னர்களும்‌ மிகவும்‌ வெறுத்து 
இகழும்படியான அவ்வளவு தாழ்ந்த நிலைக்கு போப்பு 
களின்‌. ஆதிக்கப்‌ பேராசை வந்துவிட்டது. நான்காவது 
சிக்ஸ்டஸ்‌ என்பவர்‌ போப்புகளிலேயே மிகவும்‌ கேவல 
மான துன்மார்க்கராயிருந்தார்‌. போப்‌ 8-வது இன்னொ 
ஸெண்டும்‌ கிட்டத்தட்ட அதே. அளவுக்குக்‌ கெட்டவராக 
இருந்தார்‌. 6-வது அலெக்ஸாண்டர்‌ என்பவரோ சுயநல 
முள்ளவராகவும்‌, உலக இன்பங்களில்‌ மூழ்கித்‌ இளைப்பவ 
ராகவும்‌ இருந்தார்‌. நேர்மையற்ற வழிகள்‌ மூலம்‌ தன்‌ 
மகனுக்கு ஒரு ராஜ்யத்தை அமைத்துத்தர முயன்றார்‌. 
'வேசிலோலனாக இருந்த அவர்‌, தன்‌ வேசி வயிற்றுப்‌ 
பிள்ளைகளுக்கு வேண்டிய உதவிகளைச்‌ செய்யவும்‌ அரும்‌ 
பாடு பட்டார்‌. அவர்‌ மகன்‌ சிஸேர்‌ போர்ஜியாதான்‌ பெயர்‌ 
'பெற்ற போப்பாகும்‌. ஈவு இரக்கமில்லாத பயங்கர மனிதர்‌ 
, அவர்‌; எவரையும்‌ காட்டிக்‌ கொடுத்துவிட்டுத்‌ தனது காரி 
யங்களைப்‌ பூர்த்தி செய்து கொள்ளுவதில்‌ அவர்‌ சமர்த்தர்‌; 
அன்பு என்பதையே அறியாதவர்‌. அவர்‌ தனது சகோதரி 
யின்‌ கணவனைக்கூடக்‌ கொல்லத்‌ தயங்கவில்லை. இந்தக்‌ 
'கொலைகாரச்‌ செயலை அவர்‌, சிறிதும்‌ கவலை இல்லாமலும்‌ 
இரு பாபச்‌ செயல்‌ என்று கூடக்‌ கருதாமலும்‌, செய்தார்‌. 
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அடக்க முடியாத கட்டுக்கடங்காத ஆசையும்‌, கோப வெறி 
யும்‌ படைத்த மனிதனாகவும்‌, தன்னுடைய சூழ்ச்சிகளை 
நிறைவேற்றுவதில்‌ மனிதர்களின்‌ உயிர்களைத்‌ தங்கு தடை 
யின்றிப்‌ பலியீடுவதைப்பற்றிக்‌ கவலைப்படாதவராகவும்‌ 
அவர்‌ இருந்தார்‌. பேராசையின்‌ வாய்ப்பட்ட அவர்‌, மணித. 
தர்மத்தையோ, கடவுளின்‌ விதகளையோ சிறிதேனும்‌ மதிக்க 
வில்லை. தன்‌ அக்கிரம அணைக்குக்‌ கட்டுப்பட மறுத்த. 
ரோமாக்னாவின்‌ கவர்னரான ரெமிரோவை அவர்‌ குரூரமாகக்‌ 
கொலை செய்தார்‌. பட்டப்பகலில்‌ ரெமிரோவின்‌ சடலம்‌ 
நடுத்தெருவில்‌ ரத்த வெள்ளத்தில்‌ கிடக்குமாறு அவர்‌ 
உத்தரவிட்டார்‌! ரோமாக்னாவில்‌ கலகம்‌ செய்த பிரபுக்களை 
யெல்லாம்‌ கொடுமையாக நசுக்கி அடக்கிவிட்டார்‌. போப்பு 
களின்‌ 8ழ்த்தரமான௩டத்தைகளை மாக்கியவெல்லி வெறுத்த 
போதிலும்‌, ராஜ்ய பாரத்தை மிக வல்லமையுடனும்‌, கண்‌ 
டிப்புடனும்‌ கடத்திய சிஸேர்‌ போர்ஜியாவின்‌ பேராற்ற: 
லும்‌ மாக்கியவெல்லியைக்‌ கவர்ந்தது. ஆளும்‌ திறமைக்கு... 
ஆட்சிக்கலைக்கு சிஸேர்‌ போர்ஜியா ஒரு எடுத்துக்‌ காட்டான 
அரசன்‌ என்று மாக்தயவெல்லி தமது ““அரசன்‌” என்ற: 
நாலில்‌ புகழ்ச்சியுடன்‌ குறிப்பிடத்‌ தவறவில்லை. 

இந்தப்‌ போப்புகளின்‌ கீழ்த்தரமான நடத்தைகளை 
கூஸியார்டினி (மாக்கியவெல்லியின்‌ காலத்தில்‌ வாழ்ந்த ஒரு 
மேதை) என்பவரும்‌ வன்மையாகப்‌ பின்வருமாறு கண்டித்‌. 
திருக்கிறார்‌ — 

* மார்ட்டின்‌ லியூதரை நான்‌ என்னைவிட அதிகமாக 
கேசிப்பேன்‌. ஏனெனில்‌, அவரும்‌ அவரைப்‌ பின்பற்று 
வோரும்‌ பாதிரிமார்களின்‌ கொடுங்கோன்மையை அழித்து 
விடுவார்கள்‌ என்று நம்புதிறேன்‌...... இதைவிடக்‌ கேவல 
மாக ரோமன்‌ “அரண்மனை'யைப்பற்றி எழுத முடியாது. 

* போப்பா நீனத்நின்‌ ஆதிக்கத்தைத்‌ தீவிரமாக எதிர்த்ததால்‌ உயிர்‌ கீத்‌: 


தவர்‌. இவரைப்‌ பின்பற்றும்‌ திறிஸ்தவருக்கு 'பிராட்டஸ்டென்டுகள்‌' எனப்‌: 
பெயர்‌. எர. 
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அதைப்பற்றி எவ்வளவு மோசமாக : எழுதினாலும்‌ தகும்‌. 
எல்லாவிதமான இழிவான நடத்தைகளுக்கும்‌ அது உறை 
விடம்‌; உலகத்தில்‌ எவையெல்லாம்‌ தீச்‌ செயல்களோ, தன்‌ 
மார்க்மோ அவை அனைத்திற்கும்‌ அந்த “அரண்மனை” 
ஒரு உதாரணம்‌!” சாபைன்‌ என்றவர்‌ எழுதும்போது இந்தப்‌ 
போப்புகளை ““தூர்த்தர்கள்‌; துன்மார்க்கர்கள்‌”' என்று 
கூணனுறொர்‌. இந்தப்‌ போப்புகளின்‌ துன்மார்க்க நெறியை 
மாக்கியவெல்லியும்‌ வன்மையாகக்‌ கண்டித்தார்‌. போப்பு 
களின்‌ திய வாழ்வுதான்‌, இத்தாலியின்‌ பிளவுகளுக்குப்‌' 
பெரிதும்‌ காரணமாயிருந்தது என்று அவர்‌ கண்டு கொண்‌ 
டார்‌. 

“மதஸ்தாபனந்தான்‌ தனது நடத்தை மூலம்‌ தேசம்‌ 
பூராவும்‌ ஓன்றுபடுவதைத்‌ தடுக்கிறது'' என்று “உரை 
யாடல்‌'” (Discourses) என்ற தமது நூலில்‌ அவர்‌ குறிப்‌ 
பிட்டி ருக்கிறார்‌. 

தன்னுடைய “பூலோக சாம்ராஜ்ய'' ஆதிக்கத்தை: 
எதிர்க்கும்‌ எந்தப்‌ போக்கையும்‌, எழுச்சியையும்‌, போப்‌ 
பாதிக்கம்‌ சகிக்கவில்லை. அப்படிச்‌ செய்வது, மத பீடத்தின்‌ 
*தெய்வீக'த்‌ தன்மையை மறுப்பதாகும்‌ என்று போப்புகள்‌ 
கருதினார்கள்‌. மத பீடத்தில்‌ தோன்றிய இந்த அகங்காரப்‌ 
போக்கால்‌ மாக்கியவெல்லி போன்‌ றவருக்கு மத வாதிகளின்‌ 
பேரில்‌ வெறுப்பு ஏற்பட்டது. நாளடைவில்‌, மாக்கியவெல்லி' 
யின்‌ வெறுப்பு உச்ச நிலையை எட்டியது. **இத்தாலியைப்‌ 
பிரித்து வைத்து பலவீனப்படுத்தியதற்கு இந்தம,த பீடமே 
முற்றிலும்‌ பொறுப்பேற்க வேண்டும்‌. இதை மக்கள்‌ 
உணரவேண்டும்‌ என்று மாக்கியவெல்லி மிக ஆத்திரமாகத்‌ 
தமது “உரையாடலில்‌ குறிப்பிடுகிறார்‌. 

இப்போதுதான்‌ ஐரோப்பாவில்‌ மறுமலர்ச்சியின்‌ ஒளி 
வீசியது; அதன்‌ உதயகானம்‌ மக்கள்‌ குரல்களின்‌ மூலம்‌ 
எழுந்தது; அதன்‌. ௩றுமணம்‌ மக்கள்‌ வாழ்க்கையின்‌ மீது 
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வீசத்‌ தொடங்கிற்று. இந்த மறுமலர்ச்சி இத்தாலியை ஒரு 
புறம்‌ உயர்த்தியது; மற்றொரு புறம்‌ தாழ்த்தியது என்பது 
தெரிய வருகிறது. இவைகளை ஆராய்வோம்‌. 

ராஜீயத்‌ துறையில்‌ இத்தாலி இன்னமும்‌ பலவீன 
மாகவே இருந்தபோதிலும்‌, அறிவு - கலைத்‌ துறைகளில்‌ 
அறிஞர்களின்‌ ஒளி வீசும்‌ மொழிகளால்‌ அந்நாடு இந்த மறு 
மலர்ச்சிக்‌ காலத்தில்‌ பொலிவுற்றிருந்தது. மத பீடத்தின்‌ 
ஆதிக்கத்திற்குப்‌ புறம்பாக மதவாதிகளின்‌ போலித்‌ தனங்‌ 
களை ஓடுக்கும்‌ ரீதியில்‌ அவைகளுக்கு எதிரான சமூக 
உணர்ச்சிகள்‌ தலையெடுத்தன. மதமும்‌-ஆன்மீகமும்‌ தனிப்‌ 
பட்டோரின்‌ நடவடிக்கைகளுக்கு மட்டிலுமே வழிகாட்டி 
யாக இருக்கவேண்டுமென்று வற்புறுத்தப்பட்டது. ராஜீய 
ஒற்றுமைக்கும்‌, ஈல்வாழ்விற்கும்‌ கிறிஸ்துவ மதக்‌ கோட்‌ 
பாடுகள்‌ தடையாகவும்‌, ஏன்‌, உபயோகமற்றவையாகவும்‌ 
இருக்கின்றன என்ற தீவிர வாதமும்‌ எழுந்தது. இதே 
காலத்தில்‌ வாழ்ந்த மாக்கியவெல்லியின்‌ நெஞ்சின்‌ ஆழத்தை 
யும்‌ இந்த மறுமலர்ச்சி எண்ணமும்‌, வாதமும்‌ தொட்டு 
வீட்டன என்றே சொல்ல வேண்டும்‌. மதம்‌ அரசு மீது 
ஆணை செலுத்தக்கூடாது என்றும்‌, அதற்கு உதவியாக 
அதன்‌ உத்திரவிற்கும்‌, கண்‌ காணிப்பிற்கும்‌ உட்பட்டே 
அது இயங்கவேண்டும்‌ என்றும்‌ அவரும்‌ கருத ஆரம்பித்‌ 
தார்‌. மத அதிக்கத்திற்குட்படாத உறுதி மிக்கதொரு 
ராஜீயக்‌ கொள்கையில்‌ அவர்‌ பற்றுதல்‌ கொண்டார்‌. 
“போப்புகளின்‌ போலி போதனைகள்‌ மக்களை ஆண்மையற்‌ 
அவர்களாக மாற்றி விட்டன” என்று அவர்‌ சீற்றம்‌ 
கொண்டார்‌. “ஆண்மையும்‌, ஊக்கமுமே தலைசிறந்த ஓழுக்‌ 
கங்கள்‌” என்று அவர்‌ முழக்கஞ்‌ செய்தார்‌. 

இக்காலத்தில்தான்‌ ஐரோப்பாவில்‌ வீஞ்ஞான அறிவு: 
வளர்ச்சி ஏற்பட்டது என்று நாம்‌ அறிகிறோம்‌. விஞ்ஞான 
சாஸ்திரங்களைக்‌ கற்பதும்‌, அவை போதிக்கும்‌ வழிகளில்‌ 
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பரிசோதனை செய்வதும்‌ பரவின. தொழிலும்‌ வர்த்தகமும்‌ 
பெருகின. அச்சு இயந்திரம்‌ ஜெர்மனியில்‌ கண்டு பிடிக்கப்‌. 
பட்டது. புதிய புதிய நாடுகளைக்‌ கண்டு பிடிக்கும்‌ விடா: 
முயற்சியில்‌ பலர்‌ இறங்கினர்‌. கொலம்பஸ்‌ அமெரிக்காவைக்‌ 
கண்டு பிடித்தார்‌. பற்பல நூதன நுணுக்க இயந்திரங்கள்‌: 
கண்டுபிடி.க்கப்பட்டன. ஜீவனுள்ள - இறவாத பண்டைய: 
இலக்யெங்களை மக்கள்‌ படிக்க ஆரம்பித்தனர்‌. எங்கும்‌: 
லத்தீன்‌ மொழி பரவியது. ராஜ தந்திரமும்‌, யுத்தக்கலையும்‌ 
உருவாக்கப்பட்டன. காவியம்‌, கவிதை, சிற்பம்‌, சித்திரம்‌, 
கட்டிட நிர்மாணம்‌ என்பனவற்றில்‌ மக்களின்‌ சாதுர்யமும்‌,. 
மேதாவிலாசமும்‌ அதிகரித்தன. மைக்கேல்‌ ஆஞ்சலோ, 
வியனார்டோ, ப்ரூனல்லஸ்சி போன்‌ ற புகழ்மிக்க கலைஞர்களும்‌,. 
மேதைகளும்‌ தோன்றினர்‌. அவர்களை மக்கள்‌ போற்றிப்‌ 
புகழ்ந்தனர்‌. எங்கினும்‌ கலை ஆர்வம்‌ ததும்பி நின்றது.. 
இந்த மறுமலர்ச்சியின்‌ வேகம்‌ இத்தாலிய நாட்டினையும்‌ 
கல்வி கேள்விகளிலும்‌ கலைத்திறனிலும்‌ இணையற்றதொரு 
தேசமாக்கி விட்டது என்றால்‌ அது மிகையாகாது. “*இந்த, 
மறுமலர்ச்சியின்‌ வேகம்‌ இத்தாலியில்‌, உயர்ந்த நாகரிகத்‌: 
தோடு, தாழ்ந்த நடத்தைப்‌ பிசகையும்‌ சிருஷ்டித்து 
விட்டது” என்று பெட்ரண்டு ரஸ்ஸல்‌ எழுதி இருக்கிறோர்‌. 
“அநாகரிகமான சமூக வாழ்க்கையை நாகரிகமான 

“பண்பாடு” என்று இத்தாலிய மக்கள்‌ கருதித்‌ தலைதெறிக்க: 
நீச வாழ்வினில்‌ இறங்கி விளையாட ஆரம்பித்து விட்டார்‌: 
கள்‌' என்று பல அறிஞர்கள்‌ குறிப்பிட்டிருக்கறார்கள்‌.- 
“தால வேகம்‌ தரதிர்ஷ்டத்தையும்‌ சிருஷ்டித்து வீடுறெது'”' 
என்று ரஸ்ஸல்‌ கூறியிருப்பது போல, இத்தாலிய வாழ்‌ 
வினில்‌, மறுமலர்ச்சியின்‌ வேகம்‌, விபச்சாரத்தையும்கூட 
பெரிய நாகரிகமாக்கி வீட்ட து! காமவெறி பிடித்த வாலிப: 
விட புருஷர்கள்‌ நாகரிக சமுகத்தின்‌ சிகரமாக மதிக்கப்‌. 
பட்டனர்‌! எல்லாக்‌ கலைகளிலும்‌ இந்த வீகார உணர்ச்‌ 
தலையெடுத்த து! பொக்காஷியோவின்‌ கதைகளும்‌ லாரன்ஸோ... 
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டி-மெடிஸியின்‌ காதற்‌ கீதங்களும்‌ மக்களால்‌ பெரிதும்‌ விரும்‌ 
பிப்‌ படிக்கப்பட்டன. அந்தக்‌ கதைகளும்‌, பாடல்களும்‌ 
அக்காலத்தவரின்‌ உணர்ச்சிகள்‌, எண்ணங்கள்‌, ஆசைகள்‌, 
நடத்தைகள்‌-இவற்றை எடுத்துக்‌ காட்டுகின்‌ றன! மாக்கிய 
வெல்லியையும்‌ இந்த உணர்ச்சிகள்‌ பாதிக்கத்தான்‌ செய்‌ 
தன. அவர்‌ எழுதியுள்ள நாடகங்கள்‌ (**மந்தராவ்‌ 
கோலே”: ““ஏக்லிஸியா' ) மிகவும்‌ இழிந்த ஓழுக்கத்தையே 
எடுத்துக்‌ காட்டுபவையாக அமைந்திருக்கின்றன/ தம்‌ தனி 
வாழ்க்கையில்‌, மாக்கியவெல்லியும்‌ தம்‌ காலத்தவருக்கு 
மேம்பட்டவராக இருந்ததாகச்‌ சொல்வதற்கில்லை! அவர்‌ 
பிரான்ஸிஸ்கோ விட்டோரி என்ற தமது நண்பருக்கு எழுதி 
யுள்ள கடிதங்கள்‌ மூலம்‌ அவருடைய காமவெறியைத்‌ 
தெரிக்துெ காள்ள முடிகிறது. விட்டோரிக்கு அவர்‌ எழுதி 
யுள்ள ஒரு கடிதத்தில்‌ அவர்‌ கூறுவதாவது: 

“எள்லாவித அடக்கம்‌-காணத்தையும்‌ உதறித்‌ தள்ளி 
வீட்டு, எவருடைய ஏச்சையும்‌, பேச்சையும்‌ பொருட்படுத்‌ 
தாமல்‌ இகபோக வாழ்வின்பத்திற்கு உங்களை அர்ப்பணம்‌ 
செய்துகொள்ளுங்கள்‌. நானும்‌ அவ்வாறே செய்து வந்‌ 
இருக்கிறேன்‌.” அவர்‌ சற்றும்‌ தயங்காது தான்‌ சலவை 
யாளர்‌ குலஸ்திரி ஒருத்தியிடம்‌ காதல்‌ கொண்டு, அவ 
ளுடைய வீட்டிற்கு அடிக்கடி போய்வருவதைப்பற் றிக்‌ 
குறிப்பிட்டி ருக்கிறார்‌. விட்டோரியும்‌ இந்த ஒழுக்கத்திற்கு' 
மேம்பட்டவராக இருக்கவில்லை. மாக்கியவெல்லியைக்கூடப்‌ 
பாதித்துவிட்ட அந்தக்‌ காலத்தின்‌ ஓழுக்கத்தரம்‌ எவ்வளவு 
கீழானதாக இருந்திருக்க வேண்டும்‌! ்‌ 

மேலும்‌ அக்‌ காலத்தில்‌ மக்களுக்கு எவ்வித பந்தோ. 
பஸ்தும்‌ கடையாது. ஓழுங்கீனமும்‌, அராஜகழுமே நாட்‌ 
டில்‌ தலைவீரித்தாடின. மனிதனின்‌ உயிருக்கும்‌ உடமைக்‌ 
கும்‌ எவ்வித பாதுகாப்பும்‌ இடையாது. கலகங்களும்‌,. 
கொலைகளும்‌, கொள்ளைகளும்‌ தங்குதடையற்ற. தினசரி 
நிகழ்ச்கெளாகவே ஈடைபெற்றன. 


மாக்யெவெல்லியும்‌_—அவரது காலமும்‌ 16 


இவைகளைச்‌ சர்க்கார்‌ ஓடுக்க்வில்லை. ** என்‌ காலத்தில்‌, 
டையர்‌ நதியில்‌ நூற்றுக்கணக்கான சவங்கள்‌ .எறியப்பட்‌ 
டதை நான்‌ கண்டிருக்கிறேன்‌. அவைகளைப்பற்றி யாதொரு. 
கேள்வியும்‌ எழவில்லை. இத்தகைய கொடிய செய்கைகளும்‌ 
அராஜகமும்‌ மக்களிடையே எவ்விதப்‌ பரபரப்பையும்‌ ஏற்‌ 
படுத்தவில்லை. அவர்கள்‌ இவ்விதமான பயங்கர வாழ்க்கை 
யைப்‌ பற்றிச்‌ சற்றும்‌ கவலைப்படாமல்‌, மகிழ்ச்சியுடன்‌ 
இருந்ததாகவே தெறிகிறது'' என்று ரோமாபுரி மரவியாபாரி, 
ஒருவர்‌ கூறியதாகச்‌ சொல்லப்பட்டி ருக்கிறது. அக்காலத்தை 
“*விபச்சாரி புத்திரர்கள்‌-சந்தர்ப்ப வாதிகளின்‌ காலம்‌ என்று 
சரியானபடி தான்‌ அழைக்கப்பட்டது” என்று வில்லாரி, 
எழுதுநறொர்‌. மிலான்‌ நகரத்து பிரான்ஸிஸ்கோ ஸ்போர்ஸை 
என்பவரும்‌, கேபிள்ஸ்‌ ஈகரத்து ஆரகனைச்‌ சேர்ந்த பொடி, 
னாண்டும்‌, இன்னும்‌ அனேக அரசர்களும்‌, பிரபுக்களும்‌ விபக்‌ 
சாரி புத்திரர்களாக இருந்ததாலேயே வில்லாறி' மேற்கண்ட 
வாறு குறிப்பிட்டிருக்கிறார்‌. இவர்கள்‌ எல்லோரும்‌ எதேச்‌ 
சாதிகார ஆட்டமே ஆடினார்கள்‌ என்றே சொல்லவேண்டும்‌. 
“நாட்டின்‌ பலவீனத்தையும்‌, பிளவுகளையும்‌ பயன்படுத்திக்‌ 
கொண்டு அதிகாரத்திற்கு வந்துவிட்ட &ழ்த்தர மக்கள்‌” 
ஏன்று ரஸ்ஸல்‌, இவர்களைப்‌ பற்றிக்‌ குறிப்பிடுகிறார்‌. ஆயி 
னும்‌, இவர்களில்‌ சிலர்‌ மிகத்‌ திறமையுடன்‌ நாட்டை ஆண்‌ 
டிருக்கறோர்கள்‌ இவர்கள்‌  நியாயம்‌-—அ௩நியாயங்களைப்‌ 
பற்றியோ அல்லது விளைவுகளைப்பற்றியோ கவலைப்பட 
வில்லை. இதனால்தான்‌ இத்தகைய உறு திமிக்க ஆட்சியாளர்‌, 
களின்‌ திறமையை மாக்கியவெல்லி போற்றினார்‌ என்று, 
கொள்ளவேண்டியிருக்கிறது.. “விளைவுதான்‌ செய்கையின்‌. 
போக்கை நிரூபிக்கிறது'' என்று மாக்கியவெல்லி உறுதியாக 
கம்பியதற்கு இதுவேதான்‌ காரணமாக இருந்தது என்றும்‌. 
கொள்ளவேண்டியிருக்கிறது. எனவே மறுமலர்ச்சியின்‌ 
Se இத்தாலியை அறிவு-கலைத்‌. துறைகளில்‌ உயர்த்தி 
; ஒழுக்கத்தரத்தில்‌ தாழ்த்தியது; ராஜீயத்‌ துறையில்‌, 
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ஐக்யெத்திற்கான உணர்ச்சியை மட்டும்‌ ஊட்டியதே 
யொழிய, அதைச்‌ சா திக்க வல்ல புதுச்‌ சக்தியைத்‌ தோற்று 
விக்கவில்லை--இந்த உண்மைகளை நாம்‌ மனத்திலிருத்திக்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌. 


இத்தாலியின்‌ ராஜீய ஜக்கியத்திற்கு விரோதமாக 
இருந்த இன்னொரு காரணத்தையும்‌ நாம்‌ இந்தச்‌ சந்தர்ப்‌ 
பத்தில்‌ ஆராய்வோம்‌. அதன்‌ அசாதாரணமான சேனையே 
அந்தக்‌ காரணமாகும்‌. சேனையில்‌ எந்தவிதக்‌ கட்டுப்பாடும்‌ 
இல்லை. சிப்பாய்கள்‌ அவிழ்த்துவிடப்பட்ட காளைகளைப்‌ 
போலச்‌ சுயேச்சையாகத்‌ திரிந்தனர்‌. பொருள்‌ சம்பா திக்க 
வீருப்பமுள்ளவர்கள்‌ எல்லாம்‌ இந்தப்‌ படையில்‌ சேரலாம்‌. 
ஆனால்‌ இறுதிவரை ராணுவத்திலிருந்து சேவை செய்ய 
வேண்டுமென்‌ ற கட்டாயம்‌ அவர்களுக்கு இல்லை! இவ்வாறான 
பல படைகள்‌ இத்தாலியின்‌ பல ராஜ்யங்களி.லும்‌ இருந்தன. 
அதிகமான வருமானத்திற்காக ஒருவன்‌ ஒரு படையைவிட்டு 
மற்றொரு படையில்‌ சேரலாம்‌. அந்தச்‌ சேனைகள்‌ எல்லாம்‌ 
போறிடுவதை ஒரு லாபமுள்ள வியாபாரமாகவே கருதின. 
யார்‌ அதிகமாகப்‌ பணம்‌ கொடுக்கிறாரோ அவர்‌ பக்கமே 
அந்த சைன்யங்கள்‌ சாயும்‌! யுத்த விதிகளையோ, கண்ணி 
யத்தையோ அவை ஒரு பொழுதும்‌ லட்சியம்‌ செய்ததில்லை. 
அவைகள்‌ சில சமயங்களில்‌ தங்களைப்‌ பயன்படுத்துகிற 
வருக்கே பெரும்‌ நஷ்டத்தை விளைவிக்கும்‌; தங்கள்‌ கூட்‌ 
டாளிகளையே காட்டிக்‌ கொடுத்துவிட்டு ஓடிவிடும்‌! -யாருக்‌ 
கும்‌ சொந்தமில்லாத-—எவருக்கும்‌ கட்டுப்படாத * கூலிக்கு. 
மாரடிக்கும்‌ ' இந்த சைனியங்களை இத்தாலிய ராஜ்யங்கள்‌ 
ஏற்றுக்கொண்டதன்‌ விளைவாகப்‌ பட்ட கஷ்டங்களும்‌ 
அடைந்த ஈஷ்டங்களும்‌ கொஞ்ச ஈஞ்சமல்ல! தம்முடைய 
நகரான பிளாரன்ஸே இப்படைகள்‌ மூலம்‌ பெரிதும்‌ ஈஷ்‌ 
டத்திற்கு ஆளாயெதை மாக்கயவெல்லியே கண்கூடாகக்‌ 
கண்டிருக்கறோர்‌. இந்தக்‌ கூலிப்‌ படைகளைக்‌ கண்டனம்‌ 
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செய்து, தமது *“அரசன்‌'' என்ற நூலில்‌. பின்‌ வருமாறு 
எழுதுகிறார்‌: ்‌ 

“இத்தகைய கூலிப்படைகள்‌, ஒற்றுமை அற்றன 
வாயும்‌, பேராசை பிடித்தனவாயும்‌, அடங்கி நடக்காமலும்‌, 
காட்டிக்‌ கொடுப்பனவாயும்‌, கடவுள்‌ பக்தியற்றனவாயும்‌, 
நம்பிக்கை மோசடி செய்வனவாயும்‌ இருந்தன.” இத்தாலிய 
ராஜ்யங்கள்‌ இந்தப்படைகளை நம்பியதாலேயே நாசமுற்றன 
என்று அவர்‌ எண்ணீனார்‌. 

“இந்தப்‌ படைகளை நம்பியதாலேயே இத்தாலி அழிந்‌ 
தது. இப்படைகள்‌ ஒன்றோடொன்று மோதிக்கொள்ளும்‌ 
போது பிரமாதமாகத்‌ தோன்றின. ஆனால்‌ அயல்‌ நாட்டுப்‌ 
படைகள்‌ வந்தவுடன்‌ இவைகளின்‌ “சாயம்‌' வெளுத்துவீட்‌ 
டது என்று அவர்‌ மேலும்‌ எழுதுிறொர்‌. 

பலமுள்ள ஒரு தேசீயப்‌ படையை நிறுவ வேண்டு 
மென்று மாக்கியவெல்லி நினைத்தார்‌. அதனால்‌ அவர்‌, தமது 
“அரசன்‌ என்ற. நூலில்‌, அவ்வித, தேசீயப்‌ படையின்‌ 
முக்கியத்துவத்தைப்‌. பற்றிப்‌ பலமாக வாதிக்கிறார்‌. அந்கிய 
ரின்‌ ஆக்கிரமிப்பாலும்‌, உள்‌ நாட்டுப்‌ பிளவுகளாலும்‌ தன்‌ 
சுதந்திரத்தை இழந்து நின்ற இத்தாலியை எப்படியாகிலும்‌ 
விடுவித்தாக வேண்டுமென்று அவர்‌ துடிதுடித்தார்‌. அவ்‌ 
வாறு தம்முடைய நாட்டை விடுவிக்க முன்‌ வருபவருக்கு 
அவர்‌ கூறும்‌ புத்திமதியாவது : 

“தேச விடுதலைக்குச்‌ செய்யப்படும்‌ எவ்வித முயற்சிக்‌ 
கும்‌ அடிப்படையாக--ஏல்லாவற்றிற்கும்‌ முதன்மையாக 
வலிமையுள்ள தேசீயப்‌ படையை நிறுவியாக வேண்டுவதே 
யாகும்‌. ஏனெனில்‌ கூலிப்படைகளிடமிருந்து நாம்‌ தோல்‌ 
வியையும்‌, அவமானத்தையுமே கண்டோம்‌. ஒரு கட்டுப்‌ 
பாடான, நல்ல தேர்ச்சிபெற்ற தேச பக்தியுள்ள, தேசீயப்‌ 
படையிடமே நாம்‌ தீரத்தையும்‌, ஈம்பிக்கையையும்‌, . எதிர்‌ 
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பார்க்க முடியும்‌. நாம்‌, நமது ஆண்மையைக்‌ கொண்டே. 
இத்தாலியை விடுவிக்கவேண்டும்‌. அந்தச்‌ சக்தியைப்‌ பெற 
வேண்டுமானால்‌, நாம்‌ உடனடியாக நமது தேசயப்படையை 
அமைத்தாக வேண்டும்‌.” 


அக்காலத்திய ராஜீய, சமூக நிலைமையின்‌ மத்தியில்‌ 
அவர்‌ வாழ்ந்தார்‌! பண்டைய இலக்கியங்களை அவர்‌ நன்று 
கக்‌ கற்றிருந்தார்‌. அதனால்தான்‌ அவருடைய ராஜீய அபிப்‌ 
பிராயங்கள்‌ உருவாயின. பண்டைய இலக்கியங்களில்‌ அவ 
ருக்கு அபாரமான பற்றுதலும்‌, மதிப்பும்‌ இருந்தன. ரோம 
ராஜ்யத்தின்‌ சரித்திரத்திலிருந்து பல்‌ உதாரணங்களை 
எடுத்து, அவைகளை மேற்கோள்களாகவும்‌, எடுத்துக்காட்டு 
களாகவும்‌ தமது பல நூல்களிலும்‌ அவர்‌ கையாண்டிருக்‌ 
கிறார்‌. ரோமாபுரியில்‌ வாழ்ந்த சிறந்த புருஷர்களை அவர்‌ 
போற்றியிருக்கிறார்‌. அவர்களுடைய வீரதீரச்‌ செயல்களைப்‌ 
பின்பற்றியே அவர்‌ தமது ராஜீயக்‌ கொள்கைகளை வகுத்‌ 
இருக்கிறார்‌. புராதன இலக்கியச்‌ செல்வர்களான அகதாக்‌ 
லீஸ்‌, ஹீயரோ, ைரக்யூஸ்‌ முதலியவர்களின்‌ பெருமைகளைப்‌ 
பற்றி அவர்‌ தமது நூல்களில்‌ குறிப்பிட்டிருக்றொர்‌. 


“ அரசன்‌ ” என்ற ஒரு ஒப்பற்ற நூலை எழுதுவதற்கு 
அவரைத்‌: தூண்டிய காரணங்களாவன : (1) அக்காலத்‌ 
இய கேவலமான சமூக நிலைமை. (2) அவருடைய வறுமை 
வாழ்க்கை. இவ்விதமே பல அறிஞர்களும்‌, ஆசிரியர்களும்‌ 
குறிப்பிட்டிருக்கறார்கள்‌ ! 


ராஜாங்கக்‌ காரியதரிசப்‌ பதவியை இழந்த பின்‌ அவர்‌ 
ஸான்‌ காஸியானா என்ற ஊரில்‌ வசிக்கலானார்‌. * நடை 
மெலிந்து ஓரூர்‌ ஈண்ணினும்‌ நண்ணுவர்‌ * என்ற நிலையை 
ஓத்திருந்தது அவரது இந்த ஊர்‌ வாழ்க்கை. மன நிம்மதி 
இல்லாதவராய்‌ அவர்‌ காணப்பட்டார்‌. தாங்க முடியாத 
வறுமையில்‌ அவர்‌ வாடினார்‌. ்‌ 
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“ தன்‌ சொந்த ஊரிலிருந்து துரத்தப்பட்ட மாக்கிய 
வெல்லி புதிய இடத்தில்‌ ஒரு அனாதை போல வாழ்ந்தார்‌. 
யார்‌ ஜெல்லா சிறையிலிருந்து விடுதலை பெற்று -அவர்‌ 
வெளியே வந்தபோது அவரைப்‌ பார்க்கவும்‌ பயங்கரமா 
யிருந்தது; அவ்வளவு கேவலமாக அவர்‌ காணப்பட்டார்‌: 
சிறைக்குள்‌ அவர்‌ கொடிய சித்ரவதைக்கு' ஆளானார்‌: 'அதன்‌ 
ப்யனாக, அவர்‌ வீங்கிய கைகளுடன்‌ வெளியே வந்தார்‌. அவ 
ருடைய அந்தஸ்து, பதவி, செல்வம்‌ . எல்லாம்‌ போய்விட்‌' 
டன?” என்று எர்ஸ்கின்மூ.யர்‌ என்பவர்‌ எழுதி இருக்கிறார்‌. 


தம்முடைய குடும்பத்தை நடத்தக்கூட அவரால்‌ முடிய 
வில்லை. அந்நிலை பற்றி அவரே எழுதுவதாவது : 

* கந்தைகளால்கூட என்‌ சரீரத்தை என்னால்‌ போர்த்‌ 
இக்கொள்ள. ( முடியவில்லை. நானும்‌ சரி, இறந்து போனவ்‌ 
னும்‌ சரி! குடும்பத்தைக்‌ கைவிட்டு விட்டேனே!...... என்‌ 
வாழ்விற்காக மூலை முடுக்குகளிலெல்லாம்‌ அலைகன்றேனே. 
நான்‌ கொஞ்சம்‌ கொஞ்சமாக அழிந்து கொண்டிருக்கின்‌ 
றேன்‌. ஏழ்மையால்‌ . இகழப்படாமல்‌ என்னால்‌. அதிகக்‌ 
காலம்‌ வாழ முடியாது. '' i 

ஸான்‌ காஸியானாவில்‌ தான்‌ நடத்தி வந்த வறுமை 
யான-—கஷ்டமான வாழ்வை விவரித்து அவர்‌ விட்டோரிக்‌ 
குப்‌ பல கடிதங்களை எழுதியுள்ளார்‌. அங்கே அவர்‌ காள்‌ 
தோறும்‌ காடுகளுக்குச்‌ சென்று வேலை. செய்வார்‌. ஒழிந்த: 
வேளைகளில்‌ உழைப்பாளிகளுடன்‌ அவர்‌: மகிழ்ச்சியுடன்‌ 
உரையாடுவார்‌. சில வேளைகளில்‌ தன்னந்தனிமீனாக, அரு 
விக்‌ கரையில்‌ அமர்ந்து, தாந்தே, பாட்ராரச்சின்‌ முதலிய ' 
மாமேதைகளின்‌ நூல்களைப்‌ படித்துப்‌ படித்து அகம்‌ மகிழ்‌. 
வார்‌. அவர்களுடைய தூல்களுடன்‌ தாம்‌ எழுதியவைகளை. 
ஒப்பிட்டுப்‌ பார்ப்பார்‌. , சாப்பிட்டவுடன்‌ சத்திரத்திற்குப்‌: 
போவார்‌. சத்இிரக்காரனுடனும்‌,. செங்கல்‌ வியாபாரியுட 
னும்‌, கசாப்புக்‌ கடைக்காரனுட்னும்‌ நெருங்கிப்‌ பழகுவார்‌. 
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சில நாட்களில்‌ காகரிகமில்லாதவர்களுடனும்‌ அவர்‌ £ட்டோ 
அல்லது சதுரங்கமோ விளையாடியும்‌ தமது பொழுதைப்‌ 
போக்குவார்‌. அவர்களுடன்‌ சில அணாக்களுக்காகக்கூட 
அவர்‌ சண்டை பீடித்துக்‌ கொள்வார்‌ ; அடித்தும்‌ கொள்‌ 
வார்‌. அவரால்‌ சும்மாவே இருக்க முடியாது. ஏதாவது 
ஒரு வழியில்‌ தம்‌ மூளைக்கு எப்போதுமே வேலை கொடுத்து 
வந்தார்‌. அந்த ஊரில்‌ தாம்‌ நடத்தி வந்த வாழ்க்கையைப்‌ 
பற்றிப்‌ பின்‌ வருமாறு குறிப்பிடுகின்றார்‌ : 


** இந்த மாதிரியான இ€ழ்த்தர வாழ்க்கையில்‌ நான்‌ 
மூழ்கியிருந்ததால்‌ என்‌ மூளை கெட்டு விடவில்லை. 
அப்படிக்‌ கெட்டு விடாமல்‌ நான்‌ கவனித்துக்கொள்ள 
மூடியும்‌. கான்‌ செல்வத்‌ திருமகளை ஏளனம்‌ செய்‌ 
தேன்‌ ; அவளைக்‌ கண்டு ககைத்தேன்‌. ஏன்‌ தெரியுமா ? 
அவள்‌ என்னைத்‌ தன்‌ காலால்‌. மிதித்துத்‌ துவைக்க 
வேண்டும்‌ என்பதற்காகத்தான்‌ ! அதன்‌ மூலமாவது அவ 
ளுக்கு ஏதாவது அவமானம்‌ ஏற்படுகிறதா. என்று பார்க்க 
நான்‌ விரும்பினேன்‌” தன்னுடைய துக்க உணர்ச்சியை 
அவர்‌ இவ்விதம்‌ ஹாஸ்யத்துடன்‌ சித்தரிக்கிறார்‌ போலும்‌ / 
இரவு வேளைகளில்‌ அவர்‌ ஏகாந்தமாகத்‌ தம்‌ அறிவிற்குகந்த 
வேலைகளில்‌ ஈடுபடுவார்‌. அப்போது அவரை எவரும்‌ 
பார்க்க முடியாது. ராஐதந்திரத்தைப்‌ பற்றியும்‌ தேசத்தின்‌ 
அரசியல்‌ திட்டத்தைப்‌ பற்றியுமே அவர்‌ சிந்தனை செய்வார்‌. 
“இவ்வாறு செய்வதன்மூலம்‌ ஒரு தெளிவான முடிவு 
காணுவதற்கென்றே தான்‌ விதியால்‌ ஏவப்பட்டதாக ”' 
அவர்‌ குறிப்பிடத்‌ தவறவில்லை. 


காரியத்தைச்‌ சாதிக்கவல்ல உடனடியான்‌ முடிவுகளைக்‌ 
காண அவர்‌ அந்த ஊரில்‌ சதா காலமும்‌ சிந்தனை செய்து 
கொண்டிருந்தார்‌ என்றும்‌, : அதன்‌ பயனாகவே தம்முடைய 
ராஜீயக்‌ கொள்கைகளை அவர்‌ வகுக்க முடிந்தது என்றும்‌ 
காம்‌ அறிகிறோம்‌. 1515-ஆம்‌ ஆண்டு ஆரம்பத்தில்‌ யெலி 
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யானோ, பார்மாவிற்கும்‌ இதர ராஜ்யங்களுக்கும்‌ அதிபராகப்‌ 
பதவி ஏற்கப்‌ போவதாக ஒரு வதந்தி பிறந்தது: பிரான்‌ 
ஸிஸ்கோ விட்டோரியின்‌ சகோதரன்‌ பாலோ விட்டோரி 
புதிய ராஜ்யங்களின்‌ கவர்னராக நியமிக்கப்படப்‌ போவ 
தாகவும்‌ பேச்சுப்‌ பிறந்தது. . இம்மாதிரியான வதந்தி ஏற்‌ 
பட்டவுடன்‌ தம்முடைய ராஜீயக்‌ கொள்கைகளை மாக்கிய 
வெல்லி பகிரங்கமாக வெளியிட்டார்‌. 

பிளவுபட்டி. ரந்த இத்தாலிய ராஜ்யங்களையெல்லாம்‌ 
ஓன்றாக இணைத்து ஐக்கியமான. பலமான ஒரு இத்தாலிய 
ராஜாங்கத்தை . ஏற்படுத்துவதில்‌ உள்ள கஷ்டங்களைப்‌ 
பற்றியும்‌ அவைகளைச்‌ சமாளிப்பதற்கான பல வழிகளைப்‌ 
பற்றியும்‌ குறிப்பிட்டு, மாக்கியவெல்லி பிரான்ஸிஸ்கோ விட்‌ 
டோரிக்கு ஒரு மீண்ட கடிதத்தை, இந்தக்‌ காலத்தில்தான்‌ 
எழுதினார்‌. “* இத்தாலியை ஒரு சரீரமாக--ஜீவனுள்ள 
தாக இணைத்தாக வேண்டும்‌ ” என்ற தமது பேரவாவை 
அந்தக்‌ கடிதத்தில்‌ வெளியிட்டார்‌. மேலும்‌ அதே கடிதத்‌ 
தில்‌ அவர்‌ பின்‌ வருமாறு குறிப்பிடுகிறார்‌. 

“மக்களின்‌ விசுவாசத்தையும்‌, பணிவையும்‌ பெறவல்ல 
நம்பிக்கையுள்ள பிரதிரித்களையே அரசன்‌ பல்வேறு 
பகுதிகளுக்கும்‌, அனுப்ப வேண்டும்‌. அந்தப்‌ பிரதிநிதி 
களால்தான்‌ இத்தாலிய மக்களையெல்லாம்‌ ஒன்றுபடுத்த 
முடியும்‌; ஐக்ய இத்தாலியை அமைக்கும்‌ வேலையைச்‌ 
செவ்வையாகவும்‌, வெற்றிகரமாகவும்‌ சாதிக்க முடியும்‌. '” 


ரோமாகனாவின்‌ குடிகளை ஒற்றுமைப்படுத்தி, அதிகாரி 
களுக்குப்‌ பணிந்து நடக்குமாறு செய்வதற்காக ரெமிரோ 
என்பவரைக்‌ கவர்னராக வாலன்டினாய்‌ கோமகன்‌ நியமனம்‌ 
செய்த உதாரணத்தை அவர்‌ எடுத்துக்‌ காட்டி விட்டு அதன்‌ 
படியே நடப்பதுதான்‌ புத்திசாலித்தனமாகும்‌ என்று அவர்‌ 
அதே கடிதத்தில்‌ குறிப்பிட்டிருக்கிறார்‌. மேலும்‌ ராஜாங்க 
சேவை செய்ய வேண்டுமென்ற தன்‌ சொந்த விருப்பத்தை 


௮ ஆட்டிக்‌ கலை 


யும்‌ தெரிவிக்கும்‌ ரீதியில்‌, அவர்‌ எழுதுகையில்‌ தம்மைப்‌ 
போன்றோரால்தான்‌ மக்களைக்‌ கவர்ச்சி செய்ய முடியும்‌ 
என்று குறிப்பிடுகிறார்‌. 

கியூலியானோவின்‌ நியமன வதந்தியால்‌ அவர்‌ மனத்தில்‌ 
“தோன்றிய அவருடைய தீர்மானமான ராஜீயக்‌ கருத்துக்‌ 
களையே அவருடைய “அரசன்‌” என்ற நூலில்‌ நாம்‌ படிக்‌ 
கிறோம்‌. தாம்‌ எழுதி முடித்த நூலை கயூலியானோவிற்குச்‌ 
சமர்ப்பணம்‌ செய்யவே மாக்கியவெல்லி முதலில்‌ விரும்பினார்‌ 
என்றும்‌, ஆனால்‌ கியூலியானோவின்‌ மரணம்‌ அவருடைய 
விருப்பத்தை முறியடித்து விட்டதென்றும்‌, எனவே அவர்‌ 
அந்நூலை அர்பினோவின்‌ கோமகனாக இருந்த லாரன்ஸோ-டி- 
மெடிஸிக்கு சமர்ப்பணம்‌ செய்யும்படி. நேரிட்டது என்றும்‌ 
தெரியவருகிறது. 


இரண்டாம்‌ அத்தியாயம்‌ 
அரசியலைப்பற்றி மாக்யெவெல்லி 


மாக்கியவெல்லியின்‌ காலத்திய தாறுமாறான சமூக 
ராஜீய நிலைமைகளின்‌ காரணமாக அவருக்கு ஏற்பட்ட 
ஏகாக்கிரக சிந்தனையிலிருந்துதான்‌ அவருடைய ராஜதந்திர 
சித்தாந்தமும்‌, அதனுடைய மூலாதாரமான வலிமைத்‌ தத்த 
வமும்‌ உருவாயின. தம்‌ இத்தாலியத்‌ தாயகத்தின்‌ மீது 
அவர்‌ பத்தி ஆவேசங்கொண்டிருந்தார்‌. அதன்‌ முந்தையரின்‌ 
சிந்தையினில்‌ தோன்றிக்‌ கால காலமாக வளர்ந்து வந்த 
எண்ணங்களும்‌ உணர்ச்சிகளும்‌ அவரைப்‌ பெரிதும்‌ கவர்ந்து 
அவரது புதிய கருத்துக்கள்‌ தோன்றுவதற்குப்‌ பலமான 
அடிப்படையாகவும்‌ இருந்தன. தம்முடைய காலத்திய 
அற்பர்களால்‌ தம்‌ தாய்த்‌ திருகாடு வீழ்ந்துடெர்தபோதி 
லும்‌, எதிர்காலத்திலாவது ஆண்மையுள்ள தலைமையின்‌ 
ழ்‌, அது, சிறந்த.பதவிக்குரிய, உன்னதப்‌ பொன்னாடாகச்‌ 
சிறப்புற்று விளங்கவேண்டுமென்று அவர்‌ மன்டி 
விரும்பினார்‌. 


அத்தகைய சக்தியுள்ள இத்தாலியே அவர்‌ முன்‌ இரவி 
லும்‌--பகலிலும்‌, கனவிலும்‌_—ஈனவிலும்‌ காட்சியளித்தது. 
சரியான முறைகளைக்‌ கையாண்டால்‌ இத்தாலி புத்துயிர்‌ 
பெற்றெழுந்துவிடும்‌.என்று அவர்‌ உறு தியாக நம்பினார்‌. 
உறுதியானதொரு தேசீயத்‌ தலைமையே அதன்‌ அவசரமான 
. தேவையென அவர்‌ கண்டுகொண்டார்‌. அவர்‌ பலமுள்ள 
எதிர்கால இத்தாலியில்‌ அளவற்ற ஈம்பிக்கை வைத்திருக்‌ 
தார்‌ என்பதை அவருடைய நூல்களான *“ அரசனி ''லிருர்‌ 
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தும்‌, **உரையாடலி”'லிருந்தும்‌ காம்‌ அறிந்துகொள்ள 
முடிகிறது. 

ராஜீயத்‌ துறையில்‌ வெற்றி பெறுவதற்கு வலிமைத்‌ 
தத்துவமே ஏற்றது, சிறந்தது என்றும்‌, உலகம்‌ அதை 
ஏற்றாகவேண்டும்‌ என்றும்‌ மாக்கியவெல்லி பலமாக 
வற்புறுத்துநறொர்‌. 

மனித சமுதாயத்தின்‌ மீது அரசாட்சி அல்லது ராஜ்‌ 
யாதிகாரம்‌ செயல்படவேண்டும்‌ என்பதையே அவர்‌ தம்‌ 
முடைய “** உரையாடலில்‌ ”' முக்கியமாகக்‌ குறிப்பிட்டி ரக்‌ 
கிறார்‌. அவருடைய வலிமைத்‌ தத்துவம்‌ லோகாயத விஷ 
யங்களுக்காகவே ஏற்பட்டதாகும்‌. இயற்கை நியதியை 
ஓட்டிய பாசங்கள்‌, குறைபாடுகள்‌, நாகரிகமற்ற மனிதர்‌ 
கள்‌ அடங்கிய மக்கள்‌ சமுதாயத்திற்காகவே ஏற்பட்டது. 
அவர்‌ பல இடங்களில்‌ இதைத்‌ தெளிவாக்கி இருக்கிறார்‌. 

வலிமைத்‌ தத்துவம்‌ செயல்பட வேண்டுமானால்‌ அதற்‌ 
குச்‌ சரியான வழி இயற்கையை யொட்டிய வழியேயாகும்‌ 
என்பது அவருடைய திடமான கருத்தாகும்‌. “வெறும்‌ 
கற்பனை கவைக்குதவாதது. உலகத்தைப்‌ பற்றிக்‌ கற்பனை 
நோக்கத்தைக்‌ கொள்வது சரியன்று. இயற்கையான 
வழியைப்‌ பின்பற்றுவதே சிறந்ததாகும்‌. நம்பவே முடி 
யாத ** ஆட்‌ "களைப்‌ பற்றியும்‌, ** அரசர்‌””களைப்‌ பற்றியும்‌ 
கற்பனை செய்யப்படுகிறது; நாம்‌ இன்று வாழுகின்ற 
முறைக்கும்‌, இனி வாழ வேண்டிய முறைக்கும்‌ எவ்விதத்‌ 
தொடர்பும்‌ இல்லை. இந்நிலையில்‌, ஒன்றைவிட்டு மற்றொன்‌ 
றைப்‌ பின்பற்ற நினைப்பவன்‌ இருளைநேரக்கியே ஓடுகிறான்‌; 
அவன்‌ தன்னையே அழித்துக்கொண்டுவீடும்‌ அபாயத்தில்‌ 
சிக்கக்கொள்ளவே அப்படி ஓடுகிறான்‌. ஏனெனில்‌, எல்லா. 
வற்றிலும்‌ எள்ளளவும்‌ குறைவில்லாத நன்மையே இருப்ப 
தாக 'நினைப்பவர்கள்‌...அவ்வுணர்ச்சியுடன்‌ வாழ்பவர்கள்‌ 
தமை ஈடுவே சக்கி முடிவில்‌ அழிந்துதான்‌ போூருர்கள்‌”! 
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என்று அவர்‌ தமது “ அரசன்‌” என்ற ' நூலில்‌ ' குறிப்பிடு 
கிறார்‌. ்‌ 
* மனிதர்கள்‌ என்ன செய்யவேண்டும்‌ என்பதோடு 
மட்டும்‌ அவர்‌ கின்றுவிடவில்லை. அவர்கள்‌ என்ன செய்‌ 
கிறார்கள்‌ என்பதைப்‌ பற்றியே அவர்‌ அதிகமாக ஆராய்க 
இருக்கிறோர்‌ '' என்று பேகன்‌ பிரபு எழுதுகிறார்‌. மாக்கிய 
வெல்லி வெறும்‌ அரசியல்‌ தத்துவ விசாரணையை மட்டிலும்‌ 
செய்யவில்லை; ராஜதந்திரத்தைப்‌ பற்றியே அவர்‌ ஆழ்ந்து, 
அலசிப்‌ பார்த்து ஒரு தீர்மானமான முடிவுக்கு வந்திருக்‌ 
கிறார்‌. அவருடைய ராஜீய அனுபவ முதிர்ச்சி நிறைந்த 
அபிப்பிராயங்களைத்‌ தெளிவாகத்‌ தெறிந்து கொள்ள 
வேண்டுமானால்‌ அவருடைய ** அரசன்‌ '' என்ற நூலை மட்‌ 
டும்‌ படித்தால்‌ போதாது. அவருடைய *“ உரையாடல்‌ ” 
என்ற நூலையும்‌ படி.த்தாகவேண்டும்‌. இவ்விரண்டையும்‌ 
படிக்கும்போதுகான்‌, அரசனின்‌ அதிகாரத்தைப்‌ பற்றி 
மட்மென்‌ றி, குடி. மக்களின்‌ சம்மதம்‌ எவ்வளவு முக்கிய 
மானது என்பதைப்‌ பற்றியும்‌ விளக்கமாகக்‌ குறிப்பிட்‌ 
டிருக்கிறார்‌ என்பதை நாம்‌ அறிந்துகொள்ள இயலும்‌. 
ஆளப்படுவோரின்‌ ஒத்துழைப்புக்கு அவர்‌ உயரிய மதிப்புக்‌ 
கொடுத்‌ திருக்கிறார்‌ என்றே தெரியவருகிறது. 
... ராஜ்யாதிகாரத்தைச்‌ செலுத்துவோர்‌ கையாள வேண்‌ 
டிய ராஜதந்திர முறைகளைப்‌ பற்றி அவர்‌ மிக. நுணுக்க 
மாய்‌ ஆராய்ந்திருக்‌இருர்‌- 


* 


“வலிமையின்‌ வேர்‌, பலங்கொண்ட ராஜதந்திரமே என்‌ 
பது அவருடைய அந்தரங்கமான முக்கியக்கொள்கையாகும்‌'” 
என்று டன்னிங்‌ என்பவர்‌ எழுதுகிறார்‌. 

ராஜாங்கத்தின்‌ அதிகாரத்தைப்பலப்படுத்தவும்‌ உறுதி 
யுடன்‌ செலுத்தவும்‌ உதவக்கூடிய விதிகளை அவர்‌ ஆராய்‌ 
வதைப்‌ பார்க்கும்போது, அவருக்கு ஏற்பட்டிருந்த நிர்ப்பக்‌ 
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தங்களையும்‌, உணர்ச்சிகளையும்‌ கவலைகளையும்‌ நாம்‌ தெரிந்து 
கொள்ள முடிகிறது. 


ராஜாங்கத்தன்‌ அதிகாரம்‌, அதன்‌ மூலாதாரம்‌, 
ராஜாங்கத்தின்‌ முக்கியமான அலுவல்கள்‌, அது அடையும்‌ 
ஏற்றத்‌ தாழ்வுகள்‌, ராஜாங்க அதிகாரம்‌, ஏகபோகமாகவும்‌, 
ஒரே சீரான கைப்பாடாகவும்‌ இருக்கவேண்டிய அவசியம்‌, 
இவ்வளவையும்‌ பற்றி விரிவாக விளக்கியும்‌, இவைகளுக்‌ 
கான விதி முறைகளை அவர்‌ கட்டுக்‌ கோப்பாக வகுத்து 
மிருக்கிறார்‌. அரசனுடைய ராஜாங்க வேலை சம்பந்தமான 
தனிப்‌ பொறுப்பே அரசின்‌ மேலான சின்னமென்று அவர்‌ 
கருதினர்‌. அப்பொறுப்பே அவன்‌ உபயோகிக்கும்‌ மிக 
முக்கியமான கருவீ-—சாதனம்‌ என்று அவர்‌ கருதினார்‌. ஆயி 
னும்‌ இதைப்‌ பற்றி அவர்‌ வெளிப்படையாகச்‌ சர்ச்சை 
செய்யவில்லை. 


** புதிய ராஜ்யத்தை . நிர்மாணீப்பதற்கோ அல்லது 
வீழ்ந்த அரசை மீண்டும்‌ உயர்த்தவோ ஒரு 
மகா புருஷன்‌ தோன்ற வேண்டும்‌. அவ்‌ வேலை 
அவனுடைய கைப்பாடாகவே இருக்க வேண்டும்‌. 
எல்லாவற்றையும்‌ முறையாக வகுத்துத்‌ திட்டப்படி 
கடத்தும்‌ ஒரு அறிவாளியின்‌ செயலைப்‌ போன்‌ திருக்கும்‌ 
அவனுடைய திட்டமும்‌ செயலும்‌. அப்படிப்பட்ட மகா 
புருஷன்‌ தோன்றாமலோ அல்லது. அப்படிப்பட்ட அறி 
வுள்ள செயல்‌ நடக்காமலோ இருந்தால்‌ உண்மையான 
ஓற்றுமையும்‌ ஏற்படாது. ஸ்திரமான எதையும்‌ சாதிக்க. 
வும்‌ முடியாது” 


என்று அவர்‌ கூறுவதிலிருந்து நிர்மாண சக்தி முழுமை 
யம்‌ ஓருவனுடைய செயல்‌ இறனிலேயே ஒன்றி இருக்க. 
வேண்டும்‌ என்ற அவருடைய கருத்துப்‌ புலனாஇறது. 


மூண்றாம்‌ அத்தியாயம்‌ 


அரசியலும்‌, மனிதனது இயற்கை 
சுபாவமும்‌ 


“காரிய சாத்தியமற்ற கற்பனை அரசைப்பற்றி மாக்கிய 
வெல்லி சிந்தனை செய்யவில்லை. அனுஷ்டான சாத்தியமான 
கண்ணோட்டத்துடனேயே அவர்‌ அரசியலைப்‌ பற்றிய தன்‌ 
னுடைய முடிவான கருத்துக்களை வெளியிட்டார்‌ என்று 
வில்லாரி போன்றோர்‌ கூறுகின்றார்கள்‌. 

“மனிதர்கள்‌ இயற்கையாகவே கட்டுப்பாடற்ற சோம்‌ 
பேறிகள்‌; கெட்டவர்கள்‌. அவர்களைக்‌ கட்டாயப்படுத் தினா 
ன்றி நல்ல காரியங்களைச்‌ செய்வதற்குத்‌ திரட்ட முடியா 
தென்றே நான்‌ நிச்சயமாகக்‌ கருதுகிறேன்‌" 

என்று அவர்‌ கூறுகிறார்‌. அந்த எண்ண அடிப்படை 
யிலேயே அந்த அரசியல்‌ கொள்கைகளை அவர்‌ பிரகடனம்‌ 
செய்தார்‌. மனித சுபாவம்‌ பற்றி அவர்‌ மேலும்‌ தம்‌ 
“அரசன்‌” என்ற நூலில்‌ பின்வருமாறு கூறுகிறார்‌: 


“பொதுவாகவே மனிதர்கள்‌ நன்‌ றிகெட்டவர்கள்‌; ௪ஞ்‌ 

சல புத்தியுள்ளவர்கள்‌; காட்டிக்‌ கொடுப்பவர்கள்‌; அபா 

- யத்தைக்‌ கண்டு அஞ்சியோடும்‌ கோழைகள்‌; பேராசை 
பிடித்தவர்கள்‌; பிறரிடம்‌ நன்மைகளை எதிர்பார்த்து 
அவை கிடைக்கும்‌ வரை விசுவாசமாக இருப்பதுபோல 
நடிப்பவர்கள்‌; அபாயம்‌ தொலை தரரத்திலிருக்கும்போ து, 
எவ்வித நிலைமைகளையும்‌ சமாளிக்கத்‌ தியாகம்‌ செய்யத்‌ 

்‌ தயாராயிருப்பதாக நடிப்பவர்கள்‌; ஆனால்‌, அந்த நிலைமை 
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யில்‌ எவரையும்‌ துரோகம்‌ செய்யப்‌ பின்‌ வாங்காதவர்கள்‌; 
இதுவே மனித சுபாவம்‌ என்று நான்‌ நிச்சயமாகக்‌ கூற 
முடியும்‌.” 


“ தட்டாயப்படுத்தப்பட்டாலன்்‌ றி. மனிதர்கள்‌ ஒரு 
பொழுதும்‌ சரியான முறையில்‌ நடந்து கொள்வதில்லை. 
அவர்களை 'சுயேச்சையாக நடக்கும்படி விட்டால்‌, எல்‌ 
லாம்‌ குழப்பத்தில்தான்‌ முடியும்‌; எங்கும்‌ ஓழுங்னேங்‌ 
களே மலிந்துவிடும்‌.” 

“' மனிதனுடைய இயற்கை சுபாவத்தை அதன்‌ சுயேச்‌ 
சைப்‌ போக்கிலேயே வீட்டுவிடக்‌ கூடாது. அவசியம்‌ 
ஏற்படும்போது அப்படிப்பட்ட சுயேச்சையை பலாத்‌ 
காரத்தால்‌ அடக்கியே. தீரவேண்டும்‌.” 


** ஏனெனில்‌ மனிதர்கள்‌ எதையும்‌ கண்ணாலேயே தீர்‌ 
மானித்து விடுகிறார்கள்‌. ஆயினும்‌ எதையும்‌ கண்ணால்‌ 
பார்த்துவிடும்‌ எல்லோரிலும்‌, ஒரு சிலராலேயே அதை 
யும்‌ தொட்டுப்‌ பார்க்க முடியும்‌." 


இவ்விதம்‌ அவர்‌ மனிதனின்‌ இயற்கை சுபாவம்‌ பற்றி 
இவ்வளவு அழுத்தமாக வாதிக்கிறார்‌. அவருடைய 
“ அரசன்‌!” நற்குணவானாக இருக்கவேண்டியதில்லை; . அப்‌ 
படிப்பட்டவனாக வெளிக்குத்‌ தோன்றினால்‌ மட்டும்‌ 
போதும்‌ என்று அவர்‌ கருதினார்‌. 


மணித சுபாவம்‌ பற்றி அவர்‌ உயர்வாக அளவிடவில்லை. 
அரசியலைப்‌ பற்றியும்‌ ராஜாங்கத்தைப்‌ பற்றியும்‌ இதே உற்‌ 
சாகமில்லாத உணர்ச்சியுடனேயே அவர்‌ தமது கருத்துக்‌ 
களை வெளியீட்டிருக்கிறார்‌. இதனால்‌ மனிதப்‌ பண்புகளை 
அவர்‌ அறவே' மதிக்கவில்லை என்றும்‌ சொல்ல முடியவில்லை. 
மனிதனின்‌ மாண்பு மிக்க வீரதீரம்‌, நட்பு முதலிய பண்பு 
களை அவர்‌. ஓப்புக்கொண்டி ருக்கருர்‌. 


அரசியலும்‌, மனிதனது இயற்கை சுபாவமும்‌ 22, 
“சமுதாயச்‌ சிறப்புகளான இவை, இயற்கையாலோ 
அல்லது கடவுளாலோ நிர்ணயிக்கப்பட்டவையாகும்‌.”' 
என்பதை அவர்‌ குறிப்பிடத்‌ தவறவில்லை. தன்னுடைய 
சுயநல ஆசைகளில்‌ ஆழ்ந்து கிடக்கும்‌ சாதாரண மனிதனால்‌, 
சமுதாயப்‌ பொது நலனுக்காக தன்‌ சக்தியை ஈடுபடுத்த 
முடியவில்லையே என்று அவர்‌ வருத்தப்படுகிருர்‌. 


மனிதனின்‌ ௪யகல ஆசை சமுதாய முன்னேற்றத்தைத்‌ 
தடுக்க வல்லது என்பதை அவர்‌ தமது ““அரசன்‌'' என்ற. 
நாலில்‌ பின்வருமாறு விளக்கி எழுதுகிறார்‌: 


“பொதுப்‌ பொறுப்புகள்‌ ஏற்படும்போது, மனிதன்‌ 
காலந்தோறும்‌ சுயநல வாதியாகவும்‌, குறுகிய நோக்க 
முள்ளவனாகவுமே நடந்து கொள்ளுகிறான்‌. இப்படிப்‌ 
பட்டவனை எவ்வாறு உயர்வானவன்‌ என்று கருத முடி 
யும்‌? இப்படி.ப்பட்டவர்களைக்‌ கொண்ட சமுதாய உணர்ச்‌ 
சியை நம்பி நல்ல திட்டங்களை வகுக்க முடியுமா? இன்‌ 
வாறான மனிதர்களை ஈம்பீப்‌ போடப்படும்‌ திட்டங்கள்‌ 
அபாயத்திலும்‌, குழப்பத்திலும்‌ தானே முடியும்‌! சங்கிலி' 
யின்‌ பலத்தை அதன்‌ மிகவும்‌ பலவீனமான கண்ணியைக்‌ 
கொண்டுதான்‌ நிர்ணயிக்க. வேண்டும்‌...... ஒரு வியாபாரி: 
தன்‌ கடையை வழக்கமான இடத்திலிருந்து திடீரென 
வேறு இடத்துக்கு மாற்றினால்‌ அவனுடைய வியாபாரத்‌. 
அக்கே நஷ்டம்‌ ஏற்படும்‌ என்பதை அவன்‌ உணரவேண்‌ 
டும்‌. ஏனெனில்‌, &ழ்த்தளத்திலிருந்து மேல்‌ மாடிக்கு, 
அவன்‌ தன்‌ கடையை மாற்றிவிட்டால்‌, அவனுடைய 
வாடி.க்கைக்காரர்கள்‌ சோம்பலால்‌ மேல்மாடிக்குப்‌ போக 
நினைக்கமாட்டார்கள்‌! அரசியலிலும்‌ அப்படித்தான்‌]... 
சிறந்த கொள்கைகளில்‌ மனிதன்‌ மதிப்பு வைக்கிறான்‌ 
என்று சுலபமாக நம்பி, அத்தகையோரை நீல்ல திட்டங்‌ 
களை நிறைவேற்றுவதற்கு அவசரமாக ஈடுபடுத்த முற்‌ 
படுவது அபாயமாகும்‌. மனிதனது “அசுர” குணங்களுக்கு. 
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எதிராக வல்லமையுள்ள அதிகாரச்‌ சக்தியை முடுக்கி 
வீட்ட பிறகே, அவனுடைய நற்குணங்களின்‌ பலனை 
்‌ எதிர்பார்க்க வேண்டும்‌. இதுவே உயர்வான விதியாகும்‌. 
டக குடிகளின்‌ நன்மையை ராஜாங்கம்‌ மதித்து அதைக்‌ 
காப்பதோடு சுயகல வாதிகள்‌--போக்கிரிகள்‌--சந்தர்ப்ப 
வாதிகளின்‌ கொட்டத்தை ஓடுக்குவதிலும்‌ முன்‌ எச்சரிக்‌ 
கையுடன்‌ இருக்கவேண்டும்‌. இதில்‌ தயவு தாட்சண்யத்‌ 
திற்கு நிச்சயமாக இடமில்லை. நியாயம்‌--சத்தியம்‌-- 
எளிமை--சீலம்‌. என்றெல்லாம்‌ சதா சர்வ காலமும்‌. 
அர்த்தமில்லாமல்‌ பேசிக்கொண்டே கவனக்குறைவாக 
நடத்து கொள்ளும்‌ சமுதாயந்தான்‌, போக்கிரிகளும்‌, சதி 
காரர்களும்‌, ழ்த்தரமானவர்களும்‌ தோன்றுவதற்கேற்ற 
விளைநிலமாக விடுகிறது. எனவே மனிதனுடைய இய 
குணங்களை ஒடுக்குவதில்‌ ராஜாங்கம்‌ மிக உறுதியாக 
ஈடக்‌௨2வண்டும்‌. அவனுடைய சருக்கம்‌, கர்வம்‌, சய 
நலம்‌, சூழ்ச்சி, தற்பெருமை, சிறந்தவற்றை யெல்லாம்‌. 
அழித்துவீடத்‌ துடிக்கும்‌ அவனுடைய “அசுர'ப்‌ போக்கு 
முதலியவை எப்படியெல்லாம்‌ விகார வெறியுடன்‌ 
பேயாட்டமாட வல்லன என்பதை முன்‌ கூட்டியே 
அறிந்து கொண்டு, அவைகளை ஈவு இரக்கமின்றி ஒடுக்க 
முற்படுவதே அரசியலின்‌ மகோன்னத நெறியாகும்‌.” 


நான்காம்‌ அத்தியாயம்‌ 
மாக்கியவெல்லியின்‌ சரித்திர ஆராய்சி. 


மனித சுபாவத்தைப்‌ பற்றிய தமது அபிப்பிராய அடிப்‌ 
படையிலேயே, மாக்யெவெல்லி சரித்திர ஆராய்ச்சி செய்‌ 
கிறார்‌; அதாவது சரித்திர ஆராய்ச்சியின்‌ போக்கில்‌, தமது 
மனித சுபாவம்‌ பற்றிய சித்தாந்தத்தையே அவர்‌ உபயோ 
கத்துக்‌ சொள்கருர்‌. “மனிதன்‌ பிறரைப்‌ போல கடிப்பது 
இயற்கை” என்று அவர்‌ கூறுவதைப்‌ பார்க்கிறோம்‌. “பழ 
மையை அப்படியே பின்பற்ற வேண்டுமென்று அவன்‌ 
முயற்சி செய்றொன்‌: அப்படிச்‌ செய்யும்போதும்‌ அவன்‌” 
கேவலமான முறையீலா. நடர்துகொள்ள வேண்டும்‌ ?”' என்‌ 
கிறார்‌ அவர்‌. மேலும்‌ அவர்‌ எழுதுகிருர்‌:-- 


“மனிதர்கள்‌ பெரும்பாலும்‌ பழைய வழியிலேயே 
நடந்துகொள்ள முயலுகின்றனர்‌. . பிறரைப்‌ பார்த்து 
அப்படியே தாமும்‌ ஈடக்துகொள்ள ஆசைப்படுகிருர்கள்‌.. 
எவர்‌ வாழ்ந்த கீர்த்தி வழியில்‌ தாங்களும்‌ வாழ வேண்டு 
மென்று நினைக்கிறார்களோ, அவ்வழியின்‌ மாண்பினை 
உணர்க்து அதன்படி. நடக்கத்‌ தவறிவிடுறோர்கள்‌. அறி 
வாளி மனிதனோவெனில்‌, தன்‌ முந்தையராயிருந்து புகழ்‌ 
பெற்ற செல்வர்களின்‌ வழியிலேயே வழுவாமல்‌ நடக்‌ 
கிறான்‌; அவர்கள்‌ பெற்ற புகழினைப்‌ போலத்‌ -தானும்‌ 

' பெறவேண்டுமென்று அவன்‌ துடிக்கிறான்‌; மிகச்‌ சிறந்த 
முன்னோர்களின்‌ உதாரண வாழ்வு வழியைப்‌ பின்பற்று 
்‌ வதுதான்‌ ஞானமென்று அவன்‌ ஈம்புறொன்‌; ஏனெனில்‌, 
அப்புகழ்ச்‌ செல்வர்களின்‌ ஞானத்தை, தான்‌ பூரணமாக 
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அடைய முடியாது போனாலும்‌, அப்பெரியோரின்‌ குல 
வழியில்‌ பிறந்தவன்‌ ; வாழ முயன்றவன்‌ என்ற சின்னத்‌ 
தையும்‌, பெருமையையுமாவது பெறலாம்‌ என்று அவன்‌ 
நினைக்கிறான்‌.” சரித்திரப்‌ போக்கைப்பற்றி அவர்‌ குறிப்‌ 
பிடுகையில்‌, ** அது ஒரு சுழலும்‌ சக்கரம்‌ போன்று, 
திரும்பத்‌ திரும்பச்‌ சுழன்று கொண்டே இருக்கும்‌. அது, 
சுபாவமாக எந்த விஷயத்தையும்‌ தானே புதிதாக ஆரம்‌ 
பிப்பதில்லை. கடந்த கால விஷயங்களை அப்படியே 
ஓப்பிப்பதும்‌, சில சமயங்களில்‌ திரித்தும்‌, கேவலமாகவும்‌ 
ஒப்பிப்பதுமே அதன்‌ படப்‌ வல்‌ அத என்று 
எழுதுகிறார்‌. 
மனிதர்கள்‌, பொதுவாகச்‌ சோம்பேறிகள்‌ என்றும்‌, 
ஆராய்ச்சித்‌ திறனில்லாதவர்கள்‌ என்றும்‌, புத்திக்கூர்மை 
யற்றவர்கள்‌ என்றும்‌, புதியவற்றைக்‌ கண்டுபிடிப்பதை 
வீட்டுப்‌ பழமையைப்‌ பின்பற்றியே--அதன்‌ சிறப்பான 
அம்சங்களை அறியாமலேயே/--வாழ நினைப்பவர்கள்‌ என்‌ 
றும்‌, அறிவைச்‌ செலுத்தி முன்னேறும்‌ மனோவேகமின்‌ றி, 
நிகழ்ச்சிகளை மட்டும்‌ வகுப்பதிலேயே ஈடுபாடு கொள்பவர்‌ 
கள்‌ என்றும்‌, இதனால்தான்‌ சரித்திரம்‌ இரும்பத்‌ திரும்பச்‌ 
சுழன்று கொண்டிருக்கிறது என்றும்‌ மாக்கியவெல்லி குறிப்‌ 
பிடுகிருர்‌. 

** ஏவனொருவன்‌ நிகழ்காலத்தை அறிந்து கொண்டு 
வருங்காலத்தைத்‌ தீர்மானிக்க விரும்புகிறானோ, அவன்‌, 
மாதிரிக்காகவும்‌, வழி யறிவதற்காகவும்‌ பழங்காலத்தைப்‌ 
பின்னேக்கிப்‌ பார்க்க வேண்டியது அவசியமாகின்‌ றது- 
ஏனெனில்‌, பழங்காலத்‌ தொடர்பின்‌ றி பு திய காலம்‌ என்‌ 
பது மலருவதில்லை. பழமைக்கும்‌ புதுமைக்கும்‌ தொடர்பு 
இருப்பது மறுக்க முடியாத இயற்கை நியதியை ஒட்டி 
யதேயாகும்‌. ஓரே மாதிரியான விருப்பு வெறுப்புடைய 
மனிதனின்‌ செய்கை ஓரே மாதிரியான பலனையே தரும்‌. 
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எல்லாச்‌ சமூகங்களிலும்‌, எல்லா மனிதர்களிடமும்‌, அபி 
லாஷைகளும்‌, மனமும்‌ ஓரே மாதிரியாகவே இருக்‌ 
கின்றன ''-- 

சரித்திரத்தைப்‌ பற்றிய மாக்கியவெல்லியின்‌ ஆழ்ந்த 
அபிப்பிராயம்‌ இதுவேயாகும்‌. அவருடைய நூல்களில்‌ பல 
இடங்களில்‌ இந்த அபிப்பிராயத்தை அவர்‌ பலமாக வற்‌ 
புறுத்திக்‌ கூறியிருக்கிறார்‌. 

““ மனிதனின்‌ செய்கையைப்‌ பொறுத்தே அவனுடைய 
வாழ்வும்‌ தாழ்வும்‌ இருக்கின்றன. ஓவ்வொரு செய்கை 
யிலும்‌ கெட்ட விஷயம்‌ ஒன்‌. றிருப்பதாலேயே புதிய மாறு 
தல்‌ ஏற்படுகிறது” என்றும்‌, “அநீதியை எதிர்க்கும்‌ மனித 
னின்‌ முழு மூச்சுப்‌ போராட்டம்‌ முடிவான வெற்றியைத்‌ 
தருவதேயில்லை. உலகத்தின்‌ ஒரு பக்கத்தில்‌ வீழ்ச்சி ஏற்‌ 
படும்போது, இன்னொரு பக்கத்தில்‌ முன்னேற்றம்‌ ஏற்படு 
கிறது. ஆயினும்‌ முன்னேற்றமோ அல்லது வீழ்ச்சியோ 
ஒரு குறிப்பிட்ட கால அளவுக்கு மேல்‌ நீடிப்பதில்லை,” என்‌ 
அம்‌, அவர்‌ அபிப்பிராயப்படுகிறார்‌. இதே மனப்‌ போக்கில்‌ 
தான்‌ அவர்‌ ஒழுக்கத்தைப்‌ பற்றியும்‌ மதிப்பிடுறொர்‌. 
₹* நன்மையும்‌ திமையும்‌, ஒன்று மற்றொன்றுக்குக்‌ காரண 
மாகிறது என்பதால்‌, உலக சரித்திரம்‌, நிரந்தரமான சக்தி 
களின்‌ வெளித்‌ தோற்றமே யாகும்‌ '' என்று அவர்‌ நினைத்‌ 
ததே இதற்குக்‌ காரணமாகும்‌. 

“்‌ நன்மையும்‌ தீமையும்‌ ஓரே அளவில்தானிருந்து 
வருகின்றன என்று நான்‌ தெளிவாக உணர்கிறேன்‌. 
வம்ச வம்சமாக, தேசாதி தேசங்களுக்கு இவை சென்று 
கொண்டி ருக்கின்றன ”” 

என்றும்‌ அவர்‌ எழுதுகிறார்‌. புகழ்ச்‌ செல்வர்கள்‌ வாழ்ந்த 
வித மறிந்து, அவர்களைப்‌ போற்றி, அவர்களைப்‌ போல 
இளைஞர்கள்‌ துணிகரமாய்ச்‌ செயலாற்ற வேண்டும்‌ என்று 
இத்தாலிய இளைஞர்களை மாக்யெவெல்லி அழைக்‌கருர்‌ ! 

்‌ > 
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(1) மனித சுபாவம்‌ மாறாதது; (2) சரித்திரம்‌ 
நடந்த விஷயங்களை ஓப்பித்துக்‌ கொண்டே திரும்பத்‌ 
திரும்பச்‌ சுழன்று கொண்டிருக்கிறது ; (8) உலக சம்‌ 
பவங்கள்‌ எப்போதுமே மாறிக்‌ கொண்டி ருக்கின்‌ றன : 

என்ற, சரித்திரத்தைப்‌ பற்றிய இம்மூன்று அடிப்படைக்‌ 
கொள்கைகளுடனும்‌, ரோம நாட்டுச்‌ சரித்திரத்தை ஆதார 
மாகக்‌ கொண்டும்‌ அவர்‌ தம்முடைய அரசியல்‌ சித்தாம்‌ 
தத்தை நிலை நாட்டுகிறார்‌. ரோம ராஜ்யத்தின்‌ பழைய 
அரசியல்‌ திட்டத்தை அவர்‌ பெறிதும்‌ புகழ்கிறார்‌. ரோம 
சறித்திரத்திலிருந்து எண்ணிறந்த உதாரணங்களை எடுத்துத்‌ 
தமது நூல்களில்‌ சிறப்பாக ““ அரசனில்‌ '- மேற்கோள்‌ 
காட்டியிருக்கிறார்‌. அவைகளுக்கும்‌ தம்‌ காலத்திய இத்‌ 
தாலிக்கும்‌ இருந்த தொடர்பை அவர்‌ விவரித்துக்‌ காட்டு 
கிறார்‌. தங்களுடைய பேராற்றலால்‌ அரச பதவியை 
அடைந்த மோஸஸ்‌, ஸைஸ்‌, ரோமூலஸ்‌, தீஸ்டூஸ்‌ முதலிய 
கோமகன்களைப்பற்றி அவர்‌ மிகச்‌ சிறப்பாகக்‌ குறிப்பிட்டு 
எழுதி இருக்கிறார்‌. அவர்கள்‌ அரச பதவியை எய்திய 
விதங்களைப்‌ பற்றியும்‌ அவர்‌ விரிவாக எழுதியிருக்கிறுர்‌. 
அவர்களின்‌ ராணுவ வெற்றிகளை அவர்‌ விரிவாகப்‌ . 
போற்றி யிருக்கிறார்‌. அதன்மூலம்‌ அவர்‌ தன்னுடைய 
வலிமைத்‌ தத்துவத்திற்கு அளவற்ற முக்கியத்துவத்தைக்‌ 
கொடுத்திருக்கிறார்‌. தீய வழிகள்‌ மூலமும்‌, கொடிய பாத 
கச்‌ செயல்களைப்‌ புரிந்தும்‌ ஆட்சி அதிகாரத்தைக்‌ கைப்பற்‌ 
றிய சிஸிலி நாட்டின்‌ அகதாக்லீஸை அவர்‌ உதாரணம்‌ 
காட்டியிருக்கிறார்‌. தாம்‌ போதிக்கும்‌ வலிமைத்‌ தத்துவம்‌ 
எவ்வளவு உயர்ந்தது--அவசியமானது என்பதை நிலைகாட்‌ 
டவே இம்மாதிரியான பண்டைய ரோம அரசர்களின்‌ 
உதாரணங்களை அவர்‌ எடுத்துக்‌ காட்டியுள்ளார்‌. அவ 
முக்கு ரோமக்‌ குடியரசு ஒன்றுதான்‌ உன்னதமான எடுத்‌ 
துக்‌ காட்டாக அமைந்தது / அச்‌ குடியரசின்‌ திட்டமே அவ 
டுக்கு"ஆதர்சமாயும்‌ இருந்தது! “நெருக்கடியான காலத்தைச்‌ 
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சமாளிக்கவல்ல எதேச்சா திகாரமும்கூட அரசியல்‌ திட்டத்‌ 
திற்குட்பட்டதாக இருக்க வேண்டும்‌. இதற்கு ரோமாபுரி. 
யின்‌ அரசியல்‌ திட்டத்தில்‌ வகை செய்யப்பட்டிருந்த து ”' 
என்று ரோமக்‌ குடியரசின்‌ அரசியல்‌ திட்ட வரம்பின்‌ 
அழகையும்‌, அதன்‌ வளைந்து கொடுக்கும்‌ தன்மையையும்‌, 
வியந்து அவர்‌ தம்முடைய ** உரையாடலில்‌ '' குறிப்பிட்‌ 
டிருக்கிறார்‌. 

ரோமூலஸ்ஸைப்‌ போன்‌ றதொரு தலைவனின்‌ கீழ்‌, ஏக 
போக ராஜ்யாதிகராம்‌, ஓரே கைப்பாடாக அமுல்‌ செய்யப்‌ 
படவேண்டும்‌ என்பது மாக்கியவெல்லியின்‌ அபிப்பிராயமா 
கும்‌. சந்தர்ப்ப அவசியத்திற்காக, ரோமூலஸ்‌, தன்‌ கூட்டாளி 
களைக்கொன்‌ றதையும்‌, லிகர்கஸின்‌ சட்டங்களை நிறைவேற்று 
வதற்காக ளியாமினஸ்‌ பலரைக்‌ கொன்றதையும்‌, நியாய 
மான செய்கைகளென்றே அவர்‌ சாதிக்கிறார்‌. மதத்திற்கும்‌ 
ராஜாங்கத்திற்குமுள்ள உறவுகளைக்‌ குறிப்பிடும்போது, 
அதற்கும்‌ ரோமானியர்களின்‌ உதாரணத்தையே எடுத்துக்‌ 
காட்டி. அவர்‌ புகழத்‌ தவறவில்லை. ராஜாங்கத்திற்கு உட்‌ 
பட்டதாக மதத்தை ஆக்கிவிட்ட அவர்களின்‌ ராஜதந்‌ 
இரத்தை அவர்‌ அதிகமாகப்‌ பாராட்டுஇஒருர்‌. 

“அரியல்‌ சாஸ்திரத்தில்‌ நிரந்தரமாகவும்‌ பொருமை 
யுடனும்‌, சோதனை முறையைக்‌ கையாண்டவரும்‌, “அர 
சியல்‌ விஷயத்தில்‌, எல்லாவற்றிற்கும்‌ மேலான அதிகா 
ரத்தின்‌ உறைவிடமே மத பீடமாகும்‌', என்ற போப்பு 
களின்‌ அகங்காரக்‌ கொள்கையைத்‌ 'தீவிரமாக எதிர்த்‌ 
தவருமான ஆதி எழுத்தாளர்‌ மாக்கயெவெல்லிதான்‌ ” 
என்று 1. A. பர்ட்‌ என்பவர்‌ எழுதுகிறார்‌. 

* நியாயம்‌, கடமை, சீலம்‌ பற்றிய விஷயங்களானாலும்‌ 
சரி, ராஜீய விஷயங்களானாலும்‌ சரி-எதைப்‌ பற்றியும்‌ 
எவ்வித அபிப்பிராயம்‌ கொள்வதற்கும்‌, கூறுவதற்கும்‌ மத 
பீடம்‌ ஒன்றுக்குத்தான்‌ பூரண அதிகாரமுண்டு; மற்ற எவ 
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டுக்கும்‌ எவ்வித அபிப்பிராயமோ அல்லது அதிகாரமோ 
இல்லை ஏன்று மத போதகர்கள்‌ வாதாடி வந்த காலத்தில்‌ 
தான்‌, மாக்கியவெல்லி அரசியலிலும்‌, மதத்திலும்‌ சரித்திர 
தருஷ்டியுள்ள-ஞானமுள்ள-பகுத்தறிவுள்ள ஒரு புது 
வழியைப்‌ புகுத்தினார்‌. “தெய்வீக'மானவை என்று போதிக்‌ 
கப்பட்ட விதிகளை அவர்‌ ஏற்கவில்லை. 


** மாத்தியவெல்லி தமது “அரசன்‌” என்ற நூலில்‌ 
சாஜ்யம்‌--ராஜ்யாதிகாரம்‌, அவைகளை நிலை நிறுத்து 
வதற்கான வழிகளைப்‌ பற்றித்‌ திட்டவட்டமான முறை 
களை வகுத்திருக்கிறார்‌. 'ராஜாங்கம்‌' என்பதைப்‌ பற்‌ 
றிய புதிய சித்தாந்தம்‌ உலகினில்‌ பரிணமிக்க உதவியா 
யிருந்தவைதான்‌ அம்முறைகளாகும்‌ ?” என்று பர்ட்‌ 
மேலும்‌ எழுதியிருக்கிறார்‌. 


ஐந்தாம்‌ அத்தியாயம்‌ 
மமாக்கியவெல்லியின்‌ “ ராஜாங்கம்‌ ” 


சமுதாயத்தை அடக்கி, ஆண்டு, காப்பாற்றுவது ராஜாங்‌ 
கத்தின்‌ மூன்று கடமைகள்‌ என்றும்‌, ஒரு காட்டின்‌ சமூ 
தாயம்‌, சர்வ வல்லமையூள்ள தும்‌, அதற்கென்றே ஏற்பட்‌ 
டதுமான ராஜாங்கத்தின்‌ ழன்றி வேறு விதமாக இருக்க 
முடியாது என்றும்‌ மாக்கியவெல்லி கூறுகிறார்‌. வேறு எவ்‌ 
விதமாகவும்‌ அவரால்‌ நினைக்க முடியவில்லை. 

ராஜாங்கம்‌ என்பது மனிதருடைய நன்மைக்காக 
அமைக்கப்பட்ட ஒரு அதிகார நிர்வாக ஸ்தாபனமாகும்‌. 
ஆனால்‌, அத்தகைய ஸ்தாபனத்தை யார்‌ அமைக்கிருர்கள்‌ ? 
இதற்கு மாக்கியவெல்லியின்‌ பதில்‌ பின்‌ வருமாறு : 

“ராஜாங்கம்‌ என்பது மக்களுடைய புத்திபூர்வமான 
சம்மதத்தால்‌ ஏற்பட்டதல்ல; காட்டு மக்களின்‌ பரஸ்பர 
ஒப்பந்தத்தின்‌ விளவாக எழுந்ததுமல்ல; புறம்பே உள்ள 
,வர்களால்‌ அமைக்கும்படி உந்தப்பட்ட ராஜீய விஷய 
ஞானமேயில்லாதவர்களால்‌ ஏற்பட்டதுமல்ல. சமுதாயம்‌ 
தோன்றும்போதே இத்தகைய ஒரு ஸ்தாபனமும்‌ கூடத்‌ 
தோன்றீவிடுகிறது. பாசம்‌-ஓற்றுமை - பலம்‌ - வேற்றுமை 
விளைவிக்கும்‌ சக்திகளை ஒடுக்கும்‌ அதிகாரம்‌-ஆற்றல்‌ முதலி 
யன சமுதாயம்‌ தோன்‌ றியது முதலே இருந்து வருகின்றன. 
ஒரு கட்டுக்கோப்பான சமுதாயத்தில்‌ ஒரு ராஜாங்கத்திற்‌ 
குரிய சின்னங்கள்‌ யாவும்‌ இருக்கின்றன. ஒரு சமுதாயம்‌, 
தன்‌ வாழ்வின்‌ அடிப்படைத்‌ தத்துவங்களையும்‌, வளர்ச்ச- 
வீழ்ச்சிகளையும்‌ சரித்திர வாயிலாகத்தான்‌ தெரிந்துகொள்‌ 
கிறது. ஆயினும்‌ அந்தத்‌ தத்துவங்களும்‌, ஏற்றமும்‌-தாழ்‌ 
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வும்‌ எப்போதும்‌ இருந்தே வருன்றன. திட்டங்களின்‌ 
மூலம்‌ மாறுதலை ஏற்படுத்துவதற்கு முன்பு, அரசியல்‌ உரி 
மைகளையும்‌-கடமைகளையும்‌ பற்றிய அறிவையும்‌-உணர்ச்சி 
யையும்‌ மக்களிடையே பரப்புவதுதான்‌ முக்கியமாகும்‌; 
இதுவே முதல்‌ கட்டமுமாகும்‌. அப்போதுதான்‌ அந்த மக்‌ 
களை ஒரு கட்டுப்பாடான: ராஜாங்க அதிகாரத்தின்‌ கீழ்‌ 
கொண்டுவர முடியும்‌. சமூதாயத்தின்‌ முக்கியமான அம்‌ 
சங்கள்‌ எவை? (1) ராஜ்யாதிகாரச்திற்குக்‌ கட்டுப்பட்டு 
நடக்கும்‌ மனப்பான்மையும்‌ (2) மீறினால்‌ கிடைக்கக்‌ 
கூடிய கொடிய-பலாத்கார தண்டினைகளைப்‌ பற்றிய பயமு 
மேயாகும்‌ இந்த அபிப்பிராயத்துடன்தான்‌, மாக்யெ 
வெல்லி *“* மனிதனுடைய நன்மைக்காக ஏற்படுத்தப்பட்ட 
ஒரு அதிகார நிர்வாக ஸ்தாபனமே ராஜாங்கமாகும்‌ '” 
என்கிருர்‌. 
மாக்கியவெல்லி ““ அரசன்‌ ” என்ற பதத்‌. துடன்‌ “சட்ட 
மியற்றுவோன்‌ ” (1௦2181௨௩௦2) என்ற பதத்தையும்‌ உப 
யோகப்படுத்துறொர்‌. இவ்விரண்டும்‌ “அரசாங்கத்தை 
அமைப்பவன்‌ * என்ற ஓரே பொருளைத்தான்‌ குறிப்பிடு 
இன்றன. எல்லாவற்றையும்‌ ஐக்கியப்படுத்தி அபிவிருத்தி 
செய்து, சமுதாயத்தைச்‌ சோதனைகளிலிருந்து காப்பாற்றும்‌ 
ஒரு ஏகபோக ராஜாங்கத்தையும்‌, ராஜ்யாதிகாரத்தையுமே 
அவர்‌ வற்புறுத்துறோர்‌. ராஜ்யாதிகாரத்தின்‌ முக்கிய 
குணங்களைப்‌ பற்றி அவர்‌ கூறுவதாவது : 
** ஒரு னி நபர்‌ மூலமாகவோ அல்லது வழி வழியாகப்‌ 
பல நபர்கள்‌ மூலமாகவோ ஏற்படுகின்ற ராஜ்யாதிகாரத்‌ 
இன்‌ முக்கிய குணங்களைக்‌ கவனிப்போம்‌. தலைமை தாங்கி 
கடத்தும்‌ எழில்‌ வீரம்‌, ஓற்றுமையைநிலைநாட்டவல்ல மனோ 
உறுதி, நினைத்ததைச்‌ செய்யும்‌ துணிச்சல்‌, தன்‌ சக்தியில்‌ 
அளவற்ற நம்பிக்கை, ஈவு இரக்கமற்ற கண்டிப்பு--இவை 
தான்‌ ராஜ்யாதிகாரத்தின்‌ குணச்சிறப்புகளாகும்‌. " 
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மேலும்‌ அவர்‌ கூறுவதாவது: “சோர்வையே ஆறி 
யாத மனோ வலிமையால்‌ உருவாகும்‌ தெளிந்த அறிவு, பின்‌ 
னடையாத முயற்சி, தயவு தாட்சண்யமற்ற கடுமை, திட்ட 
மிடுவதற்கான மூளை, அடிப்பதற்கான கை--இந்தக்‌ குணங்‌ 
களுக்கு மாறானவையால்‌ ராஜாங்கத்திற்கு அழிவுதான்‌ ஏற்‌ 
படும்‌. இத்தகைய அழிவால்‌, பூராச்‌ சழுதாயத்திற்குமே 
பொதுவான சகல நலன்களும்‌ மறையும்‌.” 


பலப்‌ பிரயோகமே ராஜாங்கத்தின்‌ மிக முக்கியமான 
முதற்‌ கடமை என்பதை மாக்கியவெல்லி திரும்பத்‌ திரும்பக்‌ 
கூறுவதற்கே மேலே கண்ட குணச்‌ சிறப்புகளை விளக்கி 
யிருக்கிறார்‌. “* அந்நியன்‌ ஒருவன்‌ தான்‌ வென்ற நாட்டு மக்‌ 
களுக்கு எந்நாளும்‌ ரக்ஷ்கனாக இருக்க முடியாது. ஒரு 
நாட்டு மக்களுக்கு அந்காட்டைச்‌ சேர்ந்த ஒருவனே ரக்ஷக 
னாக இருக்க முடியும்‌. அத்தகைய ஒருவனும்‌ : சாதாரண 
மனிதனைப்போலத்‌ தன்‌ சுயகலத்திற்காக மக்களைத்‌ துன்‌ 
புறுத்துவானானால்‌ அவனும்‌ அவர்களுக்கு ரக்ஷகனாக இருக்க 
முடியாது. எனவே, ஒரு நாட்டு மக்கள்‌ அந்த நாட்டைச்‌ 
சேர்ந்த ஒருவனுக்குப்‌ பணிந்து, விசுவாசமாக நடக்காவிட்‌ 
டால்‌, அச்சமுதாயமும்‌, ராஜாங்கமும்‌ உள்நாட்டு பல 
வீனத்தாலும்‌, வெளி ஆக்கிரமிப்பாலும்‌ நாசமடையும்‌, 
அத்தகைய அதிகாரம்‌ வ௫ூப்பதற்குத்‌ தக்க ஓருவன்பால்‌ 
மாக்கியவெல்லியின்‌ மனம்‌ விழைகிறது. அதனால்தான்‌, 
பொறுப்புணர்ச்சி, சுயகலமின்மை, மக்கள்‌ பணிக்குத்‌ 
தன்னை அர்ப்பணித்துக்கொள்ளும்‌ தியாகச்‌ சித்தம்‌, ராஜ்‌ 
யத்தின்‌ ஈலனுக்காகத்‌ தன்‌ சகோதரனைக்கூடக்‌ கொலை 
செய்யும்‌ கடுஞ்‌ சித்தம்‌-—இத்‌துணை குணங்களையும்‌ கொண்‌ 
டிருந்த ரோமூலஸ்ஸை மாக்கியவெல்லி உதாரணமாக 
எடுத்துக்‌ காட்டுகிறார்‌. தன்னுடைய தேச கலனுக்காகவும்‌, 
பொதுச்‌ சமுதாய ஈலனுக்காகவுமே வாழ விரும்பும்‌ அரசன்‌ 
அல்லது தலைவன்‌ அதிகாரம்‌ முழுவதையும்‌ தன்‌ கையி 
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லேயே வைத்‌ திருக்கவேண்டும்‌; அப்படிப்பட்ட அரசன்‌ அல்‌ 
லது தலைவன்‌ ஒரு ராஜ்யத்தை அல்லது குடியரசை நிறுவி 
நிலைகாட்டுவதற்காக எடுத்துக்கொள்ளும்‌ அசாதாரண 
மான, கடுமையான நடவடிக்கைகளுக்காக அவனை அறி 
வாளிகள்‌ கண்டனம்‌ செய்யக்கூடாது. உள்காட்டில்‌ எழும்‌ 
திடும்‌ கலகங்களையும்‌, அவற்றுக்குக்‌ காரணமான கலகக்‌ 
காரர்களையும்‌, அயல்நாட்டு ஆக்ரெமிப்பாளர்களுக்காக உள்‌ 
காட்டில்‌ வேலை செய்யும்‌ சூழ்ச்சிக்காரர்களையும்‌ ஓடுக்கித்‌ 
தடுப்பதுதான்‌ அவனுடைய அதி முக்கியமான கடமை 
யாகும்‌. இந்தக்‌ காரியத்தில்‌ மத சம்பந்தம்‌ எதுவும்‌ இருக்க 
முடியாது. மனிதர்களை ஒழுக்கமுள்ளவர்களாக ஆக்கும்‌ 
வேலை அரசைச்‌ சேர்ந்ததல்ல. சமூகத்தில்‌ வாழும்‌ சிறந்த 
சீலர்களின்‌ வாழ்க்கையின்‌-—போதனைகளின்‌ மூலமே நல்‌ 
லொழுக்கம்‌ மக்களிடையே பரவவேண்டும்‌. மத ஸ்தாப 
னங்களோ, கழகங்களோ, மடங்களோ தங்களுடைய 
ரகஸ்யச்‌ செயல்கள்‌ மூலமோ அல்லது நேரடி நடவடிக்கை 
கள்‌ மூலமோ சமுதாயத்தின்‌ அரசியல்‌ வாழ்க்கையைச்‌ சர்‌ 
குலைத்துவிட்டு, அந்த நிலைமையைத்‌ தங்களின்‌ சொந்த 
லாபத்திற்குப்‌ பயன்படுத்திக்கொள்ள முயலுமானால்‌, 
அத்த முயற்சியை ராஜாங்கம்‌ அனுமதிக்கவே கூடாது. 
அத்தகைய முயற்சிகளை அரசு அழித்துவிடுவ தில்‌ விருவிருப்‌ 
புடன்‌ நடக்துகொள்ள வேண்டும்‌. தன்‌ நாட்டிடம்‌ அன்‌ 
பில்லாது, அந்நிய நாட்டுத்‌ தலைமையை அல்லது உதவியை 
காடும்‌ அரயெல்‌ அல்லது மதப்‌ போக்குகளையும்‌, நாச 
வேலைக்காரர்களையும்‌ அரசு ஓடுக்கியாகவேண்டும்‌. £ழ்ப்‌ 
படியாத உள்நாட்டு விரோதிகளையும்‌, வெளிநாட்டின்‌ கட்‌ 
டனைப்படி நடக்கும்‌ கயவர்களையும்‌, அரசு இரக்கமின்‌ றி 
நசுக்க்யொகவேண்டும்‌. இவ்வேலையில்‌, ஈவு இரக்கமற்ற 
பலாத்காரத்தின்‌ விசுவரூபமாகவே அரசு காணப்பட 
வேண்டும்‌; ஆக்ரோஷத்துடன்‌ நடந்துகொள்ள வேண்டும்‌ ”' 
என்று மாக்கியவெல்லி தமது ““ அரசனி ”ல்‌; விரிவாக எடுத்‌ 
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அரைக்கிறாோர்‌. ராஜாங்க பலாத்காரத்தைப்‌ பாராட்டும்‌ 
அவர்‌ மேலும்‌ எழுதுவதாவது : 

“எந்தக்‌ குற்றத்தைத்‌ தவறு என்று மனிதன்‌ உணர 
வில்லையோ, தவறு செய்வது தன்‌ உரிமை என்று எவன்‌ 
கருதுகிரானோ அப்படிப்பட்டவனை அல்லது போக்கை 
ஓடுக்குவதற்கு இந்த பலாத்காரம்‌ மிக மிக அவசிய 
மானது. ” 

அவர்‌ கூறுகிறபடி. சட்டமியற்றுவோனின்‌ வாழ்க்கை 

மக்களின்‌ நலத்தை விருத்தி செய்வதிலும்‌ அரசைக்‌ 
காப்பதிலும்‌ மூழ்கி முடிவடைகிறது. அவருடைய “அரச 
னுக்கு '' அரசனுடைய வாழ்க்கையைத்‌ தவிர வேறு தனி 
யான வாழ்க்கை இருக்கமுடியாது. தன்னலமற்‌ ற--மக்களின்‌ 
சமுதாய நலன்களில்‌ எப்போதும்‌ அக்கரையுள்ள--வலிமை 
யுள்ள தோளினையுடைய அரசன்‌ அல்லது தலைவனையே 
.மாக்கியவெல்லி விரும்புகிறார்‌. அவர்‌ கூறுவதாவது:-- 


“அரசன்‌ வேறு; சாதாரண மனிதன்‌ வேறு. சாதா 
ரண மனிதன்‌ தான்‌ கொடுத்த வாக்குறுதியின்படி. நடக்க 
வேண்டியிருக்கிறது ; அன்புடன்‌ பழக வேண்டியிருக்‌ 
கிறது; ஆதரவு காட்ட வேண்டியிருக்கிறது; ஈண்பனிடம்‌ 
உண்மையுடனிருக்க வேண்டியிருக்கிற.து. இந்தக்‌ கடமை 
களும்‌ சுதந்திரமும்‌ அரசனுக்குக்‌ கிடையாது. அரசன்‌, 
ராஜாங்க நோக்குடன்‌, ராஜாங்கம்‌ சொல்கிறபடி, 
ராஜாங்க அவசியத்தை யொட்டியே நடக்க வேண்டிய 
வன்‌. அவனுக்குத்‌ “தனது” என்ற எதுவும்‌ இருக்க 
முடியாது; இருக்கவும்‌ கூடாது. ” 

துன்மார்கீகம்‌ என்றால்‌ என்ன என்பதுபற்றி அவர்‌ 
விரிவாக ஆராய்ந்திருக்கிறார்‌. அவர்‌ கூறுகிளார்‌ :-- 

(1) உலகாயதத்‌ தேவைகளைப்‌ பூர்த்தி செய்வ 
தற்கே அரசு இருக்கிறது ; (2) அரசனோவெனில்‌ வலி 
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மைத்‌ தத்துவத்தின்‌ விசுவரூபன்‌ ; (8) ராஜாங்கத்தை 
மட்டிலுமே அவன்‌ நேசிக்க வேண்டும்‌ ; (4) மனிதர்‌ 
களுடைய சஞ்சல புத்தியே அவர்களைக்‌ குறுகிய திருஷ்டி. 
யுள்ள சுயகல வாதிகளாக மாற்றி விடுகிறது; (5) சமு 
தாயத்தைவீட அதை நடத்துகிற அரசே உயர்ந்தது 7 
(6) சாதாரண மனிதர்களின்‌ ஓழுக்கத்தைப்பற்றி அரசு 
கவலைப்பட வேண்டியதில்லை. அவர்களை, ராஜாங்கக்‌ கட்‌ 
டனைக்குட்பட்டு கடக்க வைப்பதுதான்‌ அரசன்‌ தனிப்‌ 
பெரும்‌ ஆற்றலாகும்‌...... ராஜ்யத்தை அமைத்து, காத்து, 
அதன்‌ பரப்பை விரிவாக்கும்‌ மூவகைக்‌ கடமைகளில்‌ 
அரசு ஈடுபடுகிறது. ராஜ்யத்தின்‌ மொத்த நன்மைக்கே 
அது பாடுபடுகிறது. அதனால்‌, பொதுகலனுக்காகப்‌ பாடு 
படும்படி அனைவரையும்‌ கட்டாயப்படுத்த அதற்குப்‌ 
பூரண உரிமையுண்டு. ”' 


தனது சமுதாயத்தின்‌ நன்மையை நாடுகிறவனே, தன்‌ 
கரட்டை எல்லா விதத்திலும்‌ உயர்த்தி, அதை எந்நாளும்‌ 
காப்பவனே கல்ல மனிதன்‌ என்றும்‌, அதைத்‌ தவிர வேறு 
எதையும்‌ செய்வதற்கு அவன்‌ சிந்திக்கமாட்டான்‌ என்பதை 
எடுத்துரைக்கும்‌ ரீதியில்‌ அவர்‌ தமது “ உரையாடலில்‌ ” 
கூறுவதாவது:-- ்‌ 


“ அரசன்‌ என்பவன்‌ “தான்‌” என்ற சாதாரண மனித 
உணர்ச்சிக்கும்‌ மேம்பட்டவன்‌ ; அவனுடைய ஒழுங்கு 
படுத்தும்‌ வேலைதான்‌ அவனுடைய ராஜாங்கக்‌ கடமை 
யாகும்‌; ராஜ்யத்தின்‌ வாழ்வும்‌--தாழ்வுமே அவனுடைய 
வாழ்வும்‌--தாழ்வும்‌ ஆகும்‌ ; அவன்‌ எவ்விதச்‌ சுயநலத்‌ 
தையும்‌ அறியான்‌; மக்களின்‌ வெறுப்பையும்‌ பொருட்‌ 
படுத்த மாட்டான்‌; பொது நன்மைக்காக, அவசியம்‌ நேரி 
டும்பொழுது பலப்பிரயோகம்‌ செய்ய அவன்‌ தயங்கான்‌; 
ரோமூலஸ்ஸைப்‌ போலவே அவனும்‌ ஆள வேண்டும்‌ ; 
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அவனது கடுமையான பலப்பிரயோகம்‌ ஓரு சிலரைத்‌ 
தான்‌ துன்புறுத்தும்‌; அவ்விதப்‌ பலப்பிரயோகத்தை 
அவன்‌ அமுல்‌ செய்யாவிட்டால்‌, ராஜ்யம்‌ முழுமைக்‌. 
குமே அபாயம்‌ நேரிட்டுவிடும்‌...... ராஜாங்கம்‌ சமுதாயத்‌ 
திற்கும்‌ முந்தையது. பரஸ்பர மனித பந்தங்களால்‌ 
பிணைக்கப்பட்டதே முழு சமுதாயமும்‌. அரசு ஏற்பட்ட 
பிறகே இந்தப்‌ பிணைக்கப்பட்ட சமுதாயமும்‌ தோன்‌ றி 
யிருக்க வேண்டும்‌. ஏனெனில்‌ அரசின்‌. றி நியாயமும்‌ 
அமைதியும்‌ ஏற்பட முடியாது; அதாவது, ராஜாங்கத்‌ 
இன்‌ மூலமே அமைதியும்‌ ஒழுங்கும்‌ ஏற்படுகின்றன... 
ஆகையால்‌ சமுதாயத்தில்‌ மனிதர்களுக்காக அரசால்‌ நீர்‌ 
ணயிக்கப்பட்ட ஒழுக்க விதிகளை .அரசன்‌ பின்பற்ற: 
வேண்டுமென்பதில்லை. தணி மனிதனுக்காக நிர்ணயிக்‌ 
கப்பட்ட அந்த விதிகளுக்கும்‌ மேம்பட்டவையே அரசும்‌ 
அரச பதவியும்‌...... மதத்தின்‌ நிலை என்ன? ஒழுக்க விதி 
களைப்‌ போன்றே, மதமும்‌ அரசுக்கு மேம்பட்டதல்ல.. 
அரசிற்குப்‌ பணிந்து நடக்குமாறு மக்களுக்குப்‌ போதிப்‌ 
பதே மதத்தின்‌ வேலையாகும்‌. மதம்‌ அரசுக்கு உட்பட்டு 
அதற்கு உதவியாக இருக்க வேண்டுமேயொழிய அரசின்‌ 
மீது ஆதிக்கம்‌ செலுத்தக்கூடாது. நாட்டின்‌ பாதுகாப்பு 
அல்லது நன்மை என்ற பிரச்னை எழும்போது நியாயம்‌, 
அநியாயம்‌ கருணை, கொடுமை, புகழ்‌, மாசு என்றெல்லாம்‌ 
ஆராய்ச்சி செய்து£கொண்டிருக்க முடியாது. எதையெல்‌ 
லாம்‌ செய்ய வேண்டுமோ, அதை அனைத்தையும்‌ தீரமா 
கச்‌ செய்து, நாட்டின்‌ சுதந்திரத்தையும்‌ அமைதியையும்‌ 
அரசு காப்பாற்றியாக வேண்டும்‌.” 


தன்னுளடங்கிய சகல மனிதர்கள்‌ மீதும்‌-—ஸ்தாபனங்‌: 
கள மீதும்‌ சர்வ வியாபக அதிகாரத்தைக்‌ கொண்ட அர 
சிற்கு எல்லோரும்‌ கீழ்ப்‌ படிந்து விசுவாசமாக நடக்க 
வேண்டும்‌ என்று மாக்யெவெல்லி திரும்பத்‌ திரும்ப வற்‌. 
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புறு த தியிருக்கறார்‌. சுயேச்சையாக இயங்கும்‌ படைகளும்‌, 
தனிப்பட்ட ஸ்தாபனங்களும்‌ அரசிற்கு எதிராகப்‌ போகக்‌ 
கூடுமாதலால்‌ அவைகளைச்‌ சுதந்திரமாக இயங்க விடுவது 
'பேராபத்தாகும்‌ என்று அவர்‌ நினைக்கிறார்‌. இப்படிப்பட்ட 
சுயேச்சைப்‌ படை--கூலிப்‌ படைகளைப்பற்றி அவர்‌ விரி 
வாக எடுத்துரைப்பதை முன்னொரு அத்தியாயத்தில்‌ வாச 
கர்கள்‌ படித்திருப்பார்கள்‌. ராஜ்யாதிகாரத்திற்கு எதிராக 
எந்தத்‌ தனி அல்லது கூட்டு அதிகாரத்தையும்‌ அவர்‌ சகிக்க 
வில்லை. * அரண்மனைக்கு எதிர்மனை ? ஏற்படுவதை அவர்‌ 
தீவிரமாக எதிர்க்கிறார்‌. 


ராஜாங்கத்திற்கு அவசியமான படைகளைப்பற்றி 
அவர்‌ அனேக அத்தியாயங்கள்‌ எழுதியிருக்கிறார்‌. இதைப்‌ 
பற்றி அவர்‌ கூறுவதாவது :-- 


“ நல்ல பயிற்சி பெற்ற படைகளாலும்‌, சிறந்த சட்‌ 
டங்களாலுமே ராஜ்யங்கள்‌ நிலைக்கன்றன. படைப்‌ 
பலம்‌ இல்லாவிட்டால்‌ நல்ல சட்டங்களும்‌ பயனற்றுப்‌ 
போய்விடும்‌...... படைப்‌ பலத்துடன்‌ வருங்‌ காலத்தை 
அறிகிறவர்களே வெற்றி அடைநறோர்கள்‌. படைப்‌ பல 
மில்லாதவர்கள்‌ அழிகிருர்கள்‌...... லஞ்சம்‌ நிறைந்து சர்‌ 
குலைந்துவிட்ட ஒரு நகரத்தின்‌ அரசன்‌ அதன்‌ அரசியல்‌ 
அமைப்பை மாற்ற வேண்டுமாயின்‌, பலாத்கார முறை 
களையே அவன்‌ கைக்கொள்ள வேண்டும்‌...... கொடுங்‌ 
கோன்மையான அடிமை நிலையில்‌ வாழ்ந்து பழகியவர்‌ 
களை சுயேச்சையான வாழ்க்கைக்குப்‌ பழக்குவது என்‌ 
பது அவ்வளவு சுலபமல்ல. கூண்டிற்குள்‌ அடைபட்‌ 
டுக்‌ கடந்து, பீன்‌ வெளி வந்த அவர்கள்‌ மிருகங்களைப்‌ 
போல வெறி பிடித்து வாழ நினைப்பது கண்கூடு...... அது 
மட்டுமா? சுயேச்சையான வாழ்க்கைக்கு மக்களைப்‌ பழக்க 
முற்படும்போது, முந்தையக்‌ கொடுங்கோலாட்சியை 
அதரித்தவர்களின்‌ எதிர்ப்புக்கும்‌ புதிய அரசு ஆளாக 
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நேரிடும்‌. அப்படிப்பட்டவர்களை ஓடுக்கவும்‌, சுயேச்சை 
யான வாழ்க்கைக்கு மக்களைச்‌ செவ்வனே பழக்கவும்‌ அர 
சிற்குப்‌ படை வலிமை இன்‌ றியமையாத அரசியல்‌ தேவை: 
என்பதை மறந்துவிடக்‌ கூடாது. '' 
மாக்கியவெல்லியின்‌ அரசன்‌ அல்லது தலைவன்‌ பல: 
வீனம்‌--சஞ்சல புத்தி--முரண்பட்ட சிந்தனை-—ஓழுக்க 
மின்மை--ஏமாற்றம்‌ முதலியன நிறைந்த மணித வர்க்கத்‌ 
தைச்‌ சேர்ந்தவன்‌தானா ? அல்லது வெறும்‌ “சொப்பன” புரு 
ஷனா?--இப்படிச்‌ சர்ச்சை செய்பவர்கள்‌ பலர்‌ இருக்கிறார்‌ 
கள்‌! ஆயினும்‌, தமது “ அரசனை ”ப்பற்றி, மாக்கியவெல்‌: 
லிக்கு எவ்விதக்‌ குழப்பமோ சந்தேகமோ ஏற்பட்டிருந்த: 
தாகவே தெரியவில்லை ! 
ஒரு ராஜாங்கமாக இணைக்கப்படும்‌ சமுதாயத்தின்‌ 
செயல்களை மிகவும்‌ தெளிவாக வகுத்துவிட வேண்டு: 
மென்ற ஆர்வத்துடன்தான்‌, அவர்‌ தம்‌ ராஜீய சித்தாந்‌, 
தத்தை வெளியிட்டிருக்கிறார்‌ என்பது தெரிகிறது. 
சாதாரண மனிதனுக்கு அப்பாற்பட்டதும்‌, மேம்பட்ட 
தும்‌, (தெய்வீக'மானதுமான அரச பதவியை, * அறிவின்‌: 
உறைவிடம்‌ ; ஆற்றலின்‌ மூலஸ்தானம்‌ ; கம்பீரத்தின்‌ சன்‌: 
னம்‌; கீர்த்தியின்‌ முதலிடம்‌'' என்றெல்லாம்‌ அவர்‌ வர்ணிக்‌: 
கிறார்‌. வல்லமையுள்ளவனின்‌ மரண பயமில்லாத வீர: 
வாழ்வின்‌ மூலம்‌ அரசு அதிகாரம்‌ செலுத்தவேண்டும்‌ என்‌: 
றும்‌ அவர்‌ திட்ட வட்டமாக ஒரு தடவையல்ல, பல: 
தடவைகளில்‌ பல இடங்களில்‌, கூறியிருக்கிறார்‌. a 
“்‌ மனிதர்களுக்கு மேம்பட்டவன்‌ அரசன்‌ ” என்று 
சாதிக்கும்‌ அவரே, அமரத்வம்‌ அடைந்த மனிதப்‌ பெரி 
யோர்களையும்‌, அவர்‌ தம்‌ சாதனைகளையும்‌ போற்றிப்‌ புகழ்‌. 
கருர்‌. “சரித்திரப்படி பார்த்தாலும்‌ சரி, நன்றாகச்‌ சிந்தனை 
செய்து பார்த்தாலும்‌ சரி, ராஜாங்கத்தின்‌ சாதனைகள்‌ 
எனப்படுபவைகள்‌ எல்லாம்‌ ராஜதந்திரிகளின்‌ சாதனை 
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களேயாகும்‌ ; ராஜதந்திரிகள்‌ இல்லாத ராஜ்யங்களும்‌ 
அரசன்‌ அல்லது தலைவன்‌ இல்லாத ராஜ்யங்களும்‌ 
இருக்கவே முடியாது” என்று அவர்‌ கூறுவதன்‌ மூலம்‌ ராஜ 
தந்திரத்திற்கு அவ்வளவு முக்கியத்துவம்‌ தந்திருக்கிறார்‌. 


ராஜ்ய பாரத்தை ஏற்கவல்ல அதைத்‌ திறமையுடன்‌ 
வடிக்கவல்ல தலைவனையோ அல்லது ராஐ தந்திரியையோ 
சுலபமாகத்‌ தேர்‌3தெடுத்துவிட முடியாது. அப்பதவிக்குரிய 
சகல லட்சணங்களையும்‌, குணச்‌ சிறப்புக்களையும்‌ கொண்ட 
ஓழுவனை எளிதில்‌ கண்டுபிடித்துவிட முடியாது. ஓரு சமு 
தாயம்‌ அல்லது அரசிற்குத்‌ தலைமை வகித்து ஆண்ட மனி 
தர்களை “விதியால்‌ ஏவப்பட்ட' மணிதர்களென சில சரித்‌ 
தரங்கள்‌ கூறுகின்றன; மக்களால்‌ தேர்ந்தெடுக்கப்பட்டு 
மேலான பதவியை வ$ூத்தவர்களைப்‌ பற்றியும்‌ சில சரித்‌ 
இரங்கள்‌ கூறுகின்றன. சாதாரண மனிதர்களால்‌ கண்டு 
பிடிக்கப்பட்டு அரசனாகவோ அல்லது தலைவனாகவோ 
பதவி வடித்துப்‌ பெரும்‌ புகழ்பெற்ற பெரும்‌ தீரர்களைப்‌ 
பற்றி மாக்கியவெல்லி தமது “உரையாடலில்‌” விரிவாக 
எழுதியிருக்றோர்‌. ராஜ்யாதிகாரத்தைத்‌ தனது தோள்‌ 
வலிமையால்‌, துணையின்‌ நித்‌ தாங்குவதற்காக நியமிக்கப்படு 
வோரான சாதாரண மனிதர்களின்‌ ஆசைகள்‌, கஷ்டங்கள்‌ , 
பிரச்னைகள்‌ இவைகளைப்‌ பற்றியும்‌ அவர்‌ வெகுவாகச்‌ சிந்‌ 
தனை செய்திருக்கிறார்‌ என்பதை அவருடைய “' உரையாட 
விலிருந்து காம்‌ அறிந்துகொள்ள முடிகிறது. 


“ சாதாரண காலங்களிலும்‌ உள்காட்டு விவகாரங்களி 
லும்‌ அரசன்‌, அல்லது தலைவன்‌ மக்களுடைய ஆலோசனை 
களையும்‌, அபிப்பிராயங்களையும்‌ நம்ப வேண்டும்‌. 
ஏனெனில்‌ கெட்ட சாவகாசத்தாலும்‌, கனளைப்பாலும்‌, 
ஆத்‌திரத்தானும்‌, வெறுப்பாலும்‌, சோம்பலாலும்‌ அவ 
அடைய புத்தி கெட்டுவிடவும்‌ கூடும்‌,” என்று கூறு 
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வதன்‌ மூலம்‌ மக்களின்‌ அபிப்பிராயங்கள்‌ ஆலோசனை 
களுக்குப்‌ பெரும்‌ மதிப்புக்‌ கொடுக்கருர்‌. 

ராஜ்யத்‌ தலைவனின்‌ குணங்களை அலசி ஆராய்வதற்கும்‌ 
நடைமுறை வாழ்வுடன்‌, அத்தகைய குண விசேஷங்களை 
யுடைய மனிதர்களைப்‌ பொருத்துவதற்கும்‌ உள்ள வித்தி 
யாசங்களையும்‌, சிரமங்களையும்‌, மாக்கியவெல்லி நுணுகி 
ஆராய்ந்து, ஓரு திட்டமான பரிகாரத்தையும்‌ வெளிப்படுத்தி 
யிருக்கிறார்‌. 


ஆரும்‌ அத்தியாயம்‌ 
ராஜாங்கத்தின்‌ அடிப்படைக்‌ 
கடமைகளும்‌, ஆள்வோரின்‌ சிரமங்களும்‌ 


ராஜ்யாதிகாரத்திற்கும்‌, யாராலும்‌ அசைக்க முடியாத 
அதன்‌ ஈடு இணையற்ற சர்வவல்லமைக்குமே மாக்கியவெல்லி' 
அதிக முக்கியத்துவம்‌ கொடுக்கிறார்‌. மற்றபடியான அர 
சியல்‌, சமூகப்‌ பிரச்னைகளை எல்லாம்‌ அவர்‌ இரண்டாம்‌ 
பட்சமாகவே கருதுகிறார்‌. தவீர்க்க அல்லது தடுக்க முடி 
யாத சரித்திர மாறுதல்களின்‌ விளைவாக ஏற்படும்‌ ஒற்‌: 
றுமைக்‌ குறைவிலிருந்தும்‌, காசத்திலிருந்தும்‌ ராஜாங்கத்‌ 
தைக்‌ காப்பாற்றி, அதைப்‌ பலமானதாக அமைக்கவேண்‌ 
டும்‌ என்பதிலேயே அவருக்கு அதிக அக்கரை. அந்த அள 
விற்கு அவர்‌ தீவிரமாகச்‌ சிந்தனை செய்திருக்கிறார்‌. 

“சமாதான காலத்தில்‌, உள்நாட்டுக்‌ காரணங்களால்‌: 
கூட அரசிற்கு பலக்‌ குறைவு ஏற்படலாம்‌; மூலத்திலிருக்‌: 
தும்‌ அப்பலவீனம்‌ தோன்றலாம்‌. மூலஸ்தானப்‌ பலவீனத்‌. 
திற்கு அரசன்‌ அல்லது தலைவனே பொறுப்பாளி. அதி ' 
காரம்‌ மனிதனைக்‌ கெடுக்க வல்லது; அதிகாரம்‌ மற்றவரைக்‌ 
கலகம்‌ செய்யவும்‌ தரண்டுகிறது. கோட்டை கொத்தளங்‌ 
களில்‌ அதிக நம்பிக்கை வைக்கும்‌ தலைவன்‌ வெகு விரைவில்‌ 
அழிந்துவீடுவான்‌. எனவே, உள்நாட்டு விஷயங்களில்‌: 
வெற்றியைத்‌ தரவல்ல ராஜ தந்திரம்‌, பலாத்காரமில்லாத 
வழியில்‌ குடிகளின்‌ ஓத்துழைப்பைப்‌ பெறுவதுதான்‌” 
என்று மாக்கியவெல்லி எழுதியிருப்பதிலிருந்து, மக்களுக்கு, 
அரசாங்கக்‌ காரியங்களில்‌ ஈடுபடப்‌ பரந்த வசதிகள்‌ அளிக்‌ 

/ 
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கப்படுவதால்‌, அரசிற்கு நன்மையே ஏற்படும்‌ என்று அவர்‌ 
கருதியதாகவே தெரிகிறது. பலக்‌ குறைவுகளைத்‌ தவிர்ப்ப 
தற்கான திட்டங்களை அமைத்துக்கொண்ட குடியரசையே 
அவர்‌ போற்றுகிறார்‌. ஜான்‌ மார்லி எழுதுகிறபடி. “தன்‌ சுய 
பலத்தில்‌ நம்பிக்கை வைத்து, சுயேச்சையாக நடைபெறும்‌ 
குடியரசேஎல்லாவற்‌றினும்‌ சிறந்த ஆட்சிமுறை” என்பதில்‌ 
மாக்கியவெல்லி நம்பிக்கை கொண்டிருந்தார்‌. ஆயினும்‌, குடி 
யரசானாலும்‌ சரி, முடியரசானாலும்‌ சரி அவருக்குக்‌ கவலை 
யில்லை. ஏந்த முறையிலும்‌ ஆள்வோர்‌ தமது படை பலத்‌ 
தால்‌ அசைக்க முடியாதவர்களாகவும்‌, அறிவாளிகளாகவும்‌ 
கர்ம வீரர்களாகவும்‌, மனோ வலிமையுள்ளவர்களாகவும்‌ 
இருக்கவேண்டும்‌” என்பதை அவர்‌ வலியுறுத்திக்‌ கூறத்‌ 
தவறவில்லை. 

ராஜாங்கத்திற்காக அவரால்‌ சொல்லப்பட்ட சிபார்சு 
களால்‌, பிரஜைகளுக்கு ராஜாங்க அலுவல்களில்‌ அதிக 
மான பங்கு. தரவேண்டுமென்ற அவருடைய விருப்பம்‌ 
பாதிக்கப்பட்டதாகத்‌ தெரியவில்லை. அதே சமயத்தில்‌, 
ராஜாங்கத்தின்‌ சட்ட திட்டங்களை மீறினால்‌ கடுமையான 
தண்டனை கிடைக்கும்‌ என்ற பயம்‌, எவ்வித ஆட்சி முறை 
யிலும்‌, மக்களுக்கு இருந்தாக வேண்டும்‌; இருக்கும்படி 
யான ரீதியில்‌ ராஜாங்கக்‌ கண்டிப்பு இருக்கவேண்டும்‌; என்று 
கூறவும்‌ அவர்‌ . தயங்கவில்லை. இவ்விஷயத்தில்‌ அவர்‌ 
சிறிதும்‌ விட்டுக்கொடுக்கவில்லை என்றே சொல்லவேண்டும்‌. 

ஒரு ராஜ்யம்‌ எவ்வாறு சிதறுண்டு சர்குலைந்துவீடு 
கிறது என்பதைப்‌ பற்றி அவர்‌ நன்றாக ஆராய்கிறார்‌. ஒரு 
குடியரசையோ அல்லது முடியரசையோ நாசப்படுத்தவல்ல 
மூன்று முக்கியமான காரணங்களைப்‌ பின்வருமாறு குறிப்‌ 
பிடுகிறார்‌ : த 

1. அந்த ராஜ்யக்‌ குடிகளின்‌ rE றிய அடிமை 

. மனப்பான்மை. 
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2. பிரிவினை வாதம்‌. 


8. கட்டுக்கடங்காத தான்தோன்றித்தனம்‌. (: தடி 
எடுத்தவன்‌ எல்லாம்‌ தண்டக்காரன்‌' என்ற பழ 


மொழிப்படி. ) 


₹ இந்தப்‌ பலவீனத்தின்‌ காரணங்களை நன்கு உணர்ந்து 
அடிமை யுணர்ச்சியற்ற மக்களடங்கிய ராஜ்யத்தை 
அமைத்து, ராஜ்யத்தைப்‌ பிரிவினைவாதிகளின்‌ பிடிப்பி 
லிருந்து காத்து, சட்டம்‌-ஒழுங்கின்படி நடக்கும்‌ நியாய 
புத்தியையும்‌, தன்னடக்கத்தையும்‌ மக்களுக்குப்‌ புகட்டி, 
: ஸ்திரமான ராஜ்யாதிகாரத்தை நிலைநாட்டுவதே ஒரு 
- ராஜ்யத்தின்‌ உறுதியான பாதுகாப்பு முறைகளாகும்‌ '' 
என்று அவர்‌ குறிப்பிடுகிறோர்‌. 


சரித்திரத்தின்‌ தவிற்க முடியாத தன்மையையும்‌, மனி 
தனது இயற்கையான சுபாவத்தையும்‌ மனத்திற்கொண்டு 
மாக்கியவெல்லி மூன்றுவித ராஜாங்க முறைகளைப்‌ பற்றிப்‌ 
பின்வருமாறு ஆராய்கிறார்‌ 


“(1) முதலில்‌ முடியரசு ஏற்படுகிறது. அரசன்‌ மித 
மிஞ்சிய அதிகாரப்‌. போதையில்‌ வெறியாட்டம்‌ ஆடும்‌ 
போது, கொடுங்கோலாட்சி ஏற்படுகிறது. அச்சமயம்‌, பிர 
புக்கள்‌, தங்களுடைய சுய கலத்திற்காகவோ அல்லது மக்‌ 
களின்‌ உரிமைகளைக்‌. காக்கவோ அரசனுக்கு எதிராகச்‌ ௪தி 
செய்து, புரட்சி செய்து, முடியரசைக்‌ கவிழ்த்து விடுகிறார்‌ 
கள்‌. அப்பொழுதுதான்‌ (2) பிரபுத்துவ ஆட்சி ஏற்படுகிற து 
அவ்வாட்சியும்‌, பிரபுக்களின்‌ தீச்‌ செயல்களின்‌ விளைவாக 
நாளடைவில்‌ பயங்கரமான ஆட்சியாக மாறிவீடுகிறது. அச்‌ 
சமயம்‌, மக்களின்‌ குடிமையுணர்ச்சி வீறிட்டெழுகிறது ; 
அதன்‌ பயனாய்‌ மக்களின்‌ புரட்சி “ ஆ "வென்று கிளம்பு 
றது; மக்களின்‌ ஆவேச எதர்ப்புக்குமுன்‌ நிற்க முடியாத 
காரணத்தால்‌ பிரபுத்துவ ஆட்சி சரிந்துவிமுறெது. அந்நிலை 
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யில்தான்‌. (3) குடிமக்கள்‌ சொன்னபடி 'குடியாட்‌ச உதய 
மாகிறது. அக்குடியரசுங்கூட, பேச்சு வன்மையால்‌ மக்‌ 
களை மயக்கும்‌ கலகக்காரர்களின்‌-—- பரிசுத்த ' வேஷம்‌ 
போடும்‌ பாசாங்குக்காரர்களின்‌ ஆட்சியாக மாறி, அதிகா 
ரத்துஷ்பிரயோகத்தில்‌ இறங்க, முடிவில்‌ வீழ்ந்து விடு 
கிறது. அந்த நிலைமையே, மீண்டும்‌ மன்னசாட்சிக்கு வி 
கோலுகிறது. சுழலும்‌ சக்கரம்‌ போல, இந்த மூன்று 
ஆட்சி முறைகளும்‌ சுற்றிச்‌ சுற்றி-மாறி மாறி வருகின்‌ 
றன. மனிதனது இயற்கையான கெட்ட சுபாவம்‌ காரண 
மாக ஏற்படும்‌ எந்த முறை ஆட்சியும்‌ தற்காலிகமான து 
தான்‌ என்றும்‌ அவர்‌ சாதிக்கிறார்‌. இதை விளக்கும்‌ ரீதியில்‌ 
அவர்‌ கூறுவதாவது: 

“ நல்லதற்கும்‌ கெட்டதற்கும்‌ உள்ள வேற்றுமை 
. மிகவும்‌ நுணுக்கமானது. இந்த உண்மையைச்‌ சாதா 
ரண மனிதர்கள்‌ அறிந்துகொள்ள முடியாது. என்வே, 
ஓரு விதமான ஆட்சி முறை வேறு விதமாக மாறாமல்‌ 
இருப்பதற்கு மனிதர்கள்‌ செய்யும்‌ முயற்சிகள்‌ பலனளிப்‌ 
பதில்லை. இந்தச்‌ சுழலில்‌ மாறி மாறி வரும்‌ எந்த முறை 
ஆட்சியாலும்‌ எந்த ஆக்ரெமிப்பையும்‌ எதிர்த்து நிற்க 
முடியாது. பலவீனத்தால்‌ நிகழுகின்ற மாறுதல்கள்‌ 
ராஜ்யத்தின்‌ பலத்தையே கொஞ்சங்‌ கொஞ்சமாக 
. உறிஞ்சி விடுகின்றன. அதிர்ஷ்டவசத்தால்‌ அந்நிய ஆச்‌ 
ம்‌ கிரமிப்புக்கு ஆளாகாமல்‌, பிறர்‌ குறுக்கீடில்லாமல்‌ இருக்‌ 
கும்‌ நாடும்‌ உண்டு. ஆயினும்‌, அந்த நாட்டி லுங்கூட 
ஆட்சி முறை மாறுதல்‌ அடிக்கடி. நிகழ்ந்து கொண்டுதா 
னிருக்கும்‌; அதாவது, அதன்‌ உள்‌ டத்‌ அமைதி 

. இருக்காது. ” 
எல்லா ஆட்‌ முறைகளிலும்‌ வன்க 
யும்‌ மாக்கியவெல்லியின்‌, அசாதாரணமான அறிவு கண்‌ 
டறிந்தது. குறைபாடுகளை அகற்றவல்ல ஒரு நுட்பமான 
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வழியை---அதாவது வலிமையுள்ள ராஜாங்க அமைப்புக்‌ 
கான திட்டத்தை அவர்‌ ராஜதந்திரிகளுக்கு எடுத்துக்‌ காட்‌ 
டினார்‌. அரசியல்‌ இயக்கங்களின்‌ எழுச்சிகளையும்‌, கொட்‌ 
டங்களையும்‌ அடக்கவல்ல--மிகவும்‌ சிக்கலான ஒரு ஆட்சி 
முறையையும்‌ அவர்‌ வகுத்துக்‌ காட்டுகிறார்‌. அத்தகைய 
(அவர்‌ வகுக்கும்‌) ஆட்சி முறையில்‌, “பிரபுக்களும்‌, மற்ற 
குடிகளும்‌, ஊக்கமுள்ளவர்களும்‌, பயப்படுகிறவர்களும்‌, 
சங்கோசிகளும்‌, கூச்சமில்லாதவர்களும்‌, பணக்காரர்களும்‌, 
ஏழைகளும்‌ ஒருவரை யொருவர்‌ கண்காணித்துக்‌ கொண்டு, 
அமைதியாக வாழ்வர்‌ ; அவர்கள்‌ மூலமும்‌--அவர்களுடன்‌ 
கூடியும்‌ ஆளுகின்ற தலைவன்‌ அல்லது அரசன்‌ ராஜ்யத்தை 
வலிமையுள்ளதாகவும்‌ திருப்தி நிறைந்ததாகவும்‌ செய்‌ 
வான்‌.” லைகர்கஸ்ஸின்‌ 8ம்‌ ஸ்பார்டாவில்‌ இத்தகைய அரசு 
நன்கு நடைபெற்றதாக மாக்கியவெல்லி எடுத்துக்‌ காட்டு 
கிறார்‌. அங்கே இத்தகைய கலப்பட ஆட்சி முறையில்‌ 
“கான்ஸல்‌”'களின்‌ எதேச்சாதிகாரம்‌, பிரபுக்களாலும்‌, குடி 
மக்களாலும்‌ தேர்ந்தெடுக்கப்பட்ட பிரதிநிதிகளால்‌ கட்டுப்‌ 
படுத்தப்பட்டிருந்தது. காலச்சக்கரச்‌ சுழற்சியால்‌ நிகழ்ந்‌ 
இடும்‌ அரசியல்‌— சமுதாய மாறுதல்களுக்கேற்ப, அரசியல்‌ 
பிரச்னைகளுக்கு மாக்கியவெல்லி, இந்தக்‌ * கலப்பட ஆட்சி 
முறை” என்ற பரிகாரத்தைச்‌ சமர்ப்பிக்கிறார்‌. மாக்கிய 
வெல்லியின்‌ இந்த ஆட்சி முறைச்‌ சித்தாந்தம்‌ அவருடைய 
தெளிந்த ஞானத்திற்கும்‌, அனுபவ: முதிர்ச்சிக்கும்‌ மிகச்‌ 
சிறந்த எடுத்துக்‌ காட்டென வாதிக்கும்‌ பல அறிஞர்கள்‌ 
இருக்கிறார்கள்‌. “மூவகைப்‌ பிரிவினரும்‌, அதாவது, அர 
சன்‌--பீரபுக்கள்‌--மக்கள்‌ என்ற இம்மூன்று பிரிவினரும்‌ 
கலந்து விடும்‌ ஒரு ஆட்சி முறையின்‌ கட்டுக்கோப்பான 
ராஜ்யாதிகாரத்தின்‌ கழ்‌, ராஜ்ய நலன்கள்‌ பாதுகாக்கப்‌ 
படுகின்றன இவ்வாறு அவர்‌ உறுதியாக சஈம்புகிருர்‌. 
இந்த ஈம்பிக்கையை ஊர்ஜிதம்‌ செய்யும்‌ வகையில்‌ அவர்‌ 
மேலும்‌ கூறுவதாவது :-- 


ராஜாங்கத்தின்‌ கடமைகளும்‌, சிரமங்களும்‌ 58 
“்‌ பிரபுக்கள்‌ பேராசையுள்ளவர்கள்‌; தங்களுடைய 
சொந்த ஈலத்திற்காகத்‌ தம்‌ ராஜ்யத்தையுங்கூட இழக்கச்‌ 
சித்தமாயிருப்பவர்கள்‌ ; மக்களோவெனில்‌ எளிதில்‌ 
ஏமாறுகஇறவர்கள்‌ ; சோம்பேறிகள்‌ ; குறுகிய நோக்க 
முள்ளவர்கள்‌ ; அடங்காப்‌ பிடாரிகள்‌ ; கலகக்காரர்கள்‌; 
ஆளும்‌ பொறுப்பை ஏற்கச்‌ சக்தியற்றவர்கள்‌; சந்தர்ப்ப 
வாதிகள்‌--பதவி வெறி பிடித்தவர்களின்‌ “வாய்‌ வீச்சு'க்‌ 
களில்‌ மயங்கி, இறையாகிறவர்கள்‌. புத்திசாலியான 
அரசியல்வாதி அவர்கள்‌ அனைவரையும்‌ ஆட்டி வைப்‌ 
பான்‌. இவ்வளவு மாறுபட்ட பிரிவுகள்‌, ராஜ்யத்தை 
அழித்துவிடக்‌ கூடாதல்லவா?...... அதற்காக அவர்கள்‌ 
எல்லோரையும்‌ ஒரு கலப்பட ஆட்சி முறையின்‌ &ழ்‌ 
அணைத்துக்கொண்டு செல்வதே சிறந்த ராஜாங்க--ராஐஜ 
தந்திர வழியாகும்‌.” மட்டற்ற ஈம்பிக்கை யுணர்ச்சியில்‌, 
அவர்‌ இந்த வழியைச்‌ சிபார்சு செய்கிறார்‌. ' 


ஏழாம்‌ அத்தியாயம்‌ 
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எந்தச்‌ சங்கமோ அல்லது கழகமோ அல்லது தனி 
நபரோ. அல்லது கூட்டணியோ ராஜ்யத்தை அழித்துவிட 
முயல்வதை மாக்கியவெல்லி வெகு தீவிரமாக எதிர்க்கிறார்‌. 
ஆயினும்‌, அவர்‌, மக்களின்‌. சுதந்திரத்தையும்‌, உரிமைகளை 
யும்‌ மறுக்கவில்லை. அவருடைய ராஜாங்க தத்துவத்தின்‌ 
இந்த அம்‌சத்தைப்பற்றி அவர்‌ தம்முடைய “உரையாடலி” 
லம்‌, “வரலாற்றிலும்‌ (இந. மிகத்‌ தெளிவாகக்‌ குறிப்‌ 
பிட்டிருக்கிறார்‌. குடியாட்சி முறைக்குக்‌ குடிமக்களின்‌ 
சுதந்திரமான வாழ்வு இன்றியமையாதது என்றும்‌, மக்க 
ளிடையே சமத்துவம்‌ நிலவினாலன்‌ றி அந்தச்‌ சுதந்திர வாழ்வு 
ஏற்பட முடியாதென்றும்‌ அவர்‌ எண்ணுகிறார்‌. அதே 
சமயம்‌, “மக்களின்‌ அறிவின்‌ அளவை--ஆழத்தைப்‌ 
பொருத்தே அவர்களின்‌ சுதந்திரமும்‌ சமத்துவமும்‌ இருக்கின்‌ 
றன” என்றும்‌ அவர்‌ கருதுகிறார்‌. பொருளாதார சமத்துவம்‌ 
இருந்தால்தான்‌ அரசியல்‌ சுதந்திரம்‌ நிலைத்திருக்கும்‌ என்‌ 
அம்‌, பொருளுற்பத்தி வினியோகத்தில்‌ அரசின்‌ ஆதிக்கமே 
இருக்க வேண்டும்‌ என்றும்‌ அவர்‌ தயக்கமின்றிக்‌ கூறு 
கிறார்‌. சுதந்திரமாயிருந்தும்‌, சமத்துவமில்லாதிருந்த கார 
ணத்தால்‌ மிலானும்‌, நேபிள்ஸுஈம்‌ தங்கள்‌ சுதந்திரத்‌ 
தையே இழந்துவிட்டன என்பதை அவர்‌ சுட்டிக்‌ காட்டு 
இருர்‌. “சுதந்திரம்‌ எப்பொழுதும்‌ சமத்துவத்தையே குறிக்‌ 
ன்றது” என்று அவர்‌ உறுதியாக நம்புகிறார்‌. 

குடியரசு முறையின்பால்‌ தமக்குள்ள பற்றுதலை அவர்‌ 
பின்‌ வருமாறு வெளியிடுகிறார்‌ -— 
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“மக்களுக்கு நிஜமான சுதந்திரம்‌--நியாயமான சுதந்‌ 
இரமெல்லாம்‌ குடியரசில்தான்‌ இருக்கும்‌. பிரபுக்களும்‌, 
சிற்றரசர்களும்‌ மக்களின்‌ சுதந்திரத்திற்கும்‌, சமத்துவத்‌ 
திற்கும்‌ இடையூறாக நிற்பவர்களே. பிரபுக்களின்‌ 
கையில்‌ ராஜ்யா திகாரம்‌ சிக்கிவீட்டால்‌, அவ்வளவுதான்‌! 
ராஜ்யத்தில்‌ சமத்துவ வாழ்வுக்கே இடமில்லாது போய்‌ 
வீடும்‌.” 


பிரபுக்களின்‌ கொட்டத்தையும்‌, அதிகார வெறியை 
யும்‌ ஓடுக்கயே யாகவேண்டும்‌ என்று அவர்‌ கர்ஜிக்கிறார்‌. 
இந்தப்‌ பிரபுக்களின்‌ ஆதிக்க வெறியால்‌, நேபிள்ஸ்‌, ரோம்‌, 
ரோமாக்னா, லம்பார்டி முதலிய இடங்களில்‌ குடியரசுகள்‌ 
தோற்றுவிட்டதையும்‌ அவர்‌ எடுத்துக்‌ காட்டுகிறார்‌. 

ராஜாங்கத்தின்‌ அதிகாரத்திற்குக்‌ கேடு ஏற்படாத 
வரை, மக்கள்‌ சுதந்திரமாயிருப்பதை மாக்கியவெல்லி 
எதிர்க்கவில்லை. பிரபுத்துவத்தின்‌ மீது அவர்‌ காட்டும்‌ 
ஆவேச எதிர்ப்பு, மக்களின்‌ சுதந்திரத்தில்‌ அவருக்கிருந்த 
இடமான நம்பிக்கையின்‌ விளைவாக ஏற்பட்டதேயாகும்‌/ 

மனிதர்களிடையே நிலவும்‌ ஏற்றத்‌ . தாழ்வுகளுக்கு 
ஏழ்மையும்‌_—ஐசுவரியமுமே காரணங்களென அவர்‌ குறிப்‌. 
பிடும்போது பின்‌ வருமாறு எழுதுகிருர்‌:-- 


“ தங்களுடைய உயர்குலப்‌ பிறப்பைப்‌ பற்றிப்‌ 
பெருமை யடித்துக்கொண்டு, ஆணவ போதையுடன்‌ 
அடக்குவாரற்றுத்‌ திரியும்‌ இந்தப்‌ பிரபுக்களால்‌ நாம்‌ 
தாழ்ந்துவிடவே கூடாது. ஏனெனில்‌, எல்லோரும்‌ ஓர்‌ 
குலமே ; எல்லோரும்‌ ஒரே மண்ணில்தான்‌ பிறக்கிறார்கள்‌ ; 
எல்லோருக்கும்‌ புராதனக்‌ குலச்‌ சிறப்பு உண்டு. மனிதர்‌ 
கள்‌ அனைவரும்‌ இயற்கையால்‌ ஓரே மாதிரியாகத்தான்‌ 
சிருஷ்டிக்கப்பட்டவர்கள்‌. நம்முடைய ஆடைகளில்‌ பிரபுக்‌ 
களையும்‌, அவர்களுடைய ஆடைகளில்‌ நம்மையும்‌ கண்டால்‌, 
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காம்‌ பீரபுக்களாகவும்‌ அவர்கள்‌ எளியவர்களாகவும்‌ காட்சி 
யளிப்பது நிச்சயம்‌. எனவே, பணமும்‌--ஏழ்மையுமே சமு 
தாய ஏற்றத்‌ தாழ்வுகளுக்குக்‌ காரணங்களாக விட்டன." 
மேலும்‌, பொருளாதார சமத்துவம்‌ இல்லாவிட்டால்‌ ஏற்‌ 
படும்‌ விளைவைப்பற்‌ றிக்‌ கூறுகையில்‌ அவர்‌, “பொருளாதார 
ஏற்றத்தாழ்வுகள்‌ ராஜ்யத்இின்‌ ஐக்யத்திற்கே ௨&௦. வைத்து 
விடும்‌'' என்று எச்சரிக்கறார்‌. “சுதந்திரம்‌ எப்போதும்‌ சமத்‌ 
துவத்தையே குறிக்கிறது” என்று முழங்கும்‌ அவரே, “ராஜ்‌ 
யாதிகாரம்‌ எப்போதும்‌ ஏற்றத்‌ தாழ்வையே குறிக்கிறது” 
என்றும்‌ கூறுகிறார்‌. அப்படிக்‌ கூறும்‌ அவருடைய சிந்தனை 
ஆழத்தை நாம்‌ ஆழ்ந்து கவனிக்க வேண்டும்‌. தனது ராஜ்‌ 
யத்திற்கு எதிராகத்‌ தன்‌ ராஜ்யத்‌ திலேயே இருப்பவர்களுக்குச்‌ 
௬ுதத்திரம்‌ கொடுப்பதற்கு அவர்‌ ஒப்பவில்லை. அதனால்தான்‌ 
அவர்‌ மிகக்‌ கண்டிப்புடன்‌ ““ராஜ்யாதிகாரம்‌ என்பதில்‌ 
சமத்துவ பாவம்‌ இருக்க முடியாது ; தனிப்பட்டவர்கள்‌ 
ராஜ்யத்திற்கு விரோதமாக எழவே முடியாது” என்று 
கூறுகிறார்‌. இந்த ஆழ்ந்த கருத்தில்தான்‌, “ராஜ்யாதிகார 
மும்‌, மிரஜையும்‌ சம அந்தஸ்துடன்‌ இருக்க முடியாது” என்‌ 
கிறார்‌ அவர்‌. மேலும்‌, “ராஜ்யாதிகாரத்திற்கு எதிராக 
எவருக்கும்‌ எவ்வித உரிமையும்‌ இருக்க முடியாது. அரா 
ஐகத்திற்கு இட்டுச்‌ செல்லும்‌-ராஜீய வாழ்வையே 
குலைத்துவீடும்‌ எந்தப்‌ போக்கையும்‌ சுதந்திரம்‌ என்றோ 
அல்லது உரிமையென்றோ கருத முடியாது” என்கிறார்‌ அவர்‌. 


நியாயமான உரிமைகளைப்பற்றி விளக்கும்‌ ரீதியில்‌ 
அவர்‌ கூறுவதாவது: அதிகப்படியானவர்களுக்கு உதவி 
யனிப்பதும்‌, அதன்‌ பயனாய்‌ அதிகப்படியானவர்கள்‌ திருப்தி . 
கொள்ஞுவதுமே நன்மை என்பதின்‌ பொருளும்‌_—தன்மையு 
மாகும்‌.” ல்‌ 

ஒருவனுடைய உரிமை அல்லது சுதந்திரம்‌ மற்றவனின்‌ 
சுகத்திற்கும்‌, ராஜ்யப்‌ பொதுநலனுக்கும்‌ தடையாக இருக்‌ 
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கக்கூடாது என்பதே. மாக்கியவெல்லியின்‌ கண்டிப்பான. 
கருத்தாகும்‌. 

மாக்கியவெல்லியின்‌ வரிசைக்‌ கிரமப்படி, 

(1) ராஜ்யாதிகாரத்திற்கு முதலிடமும்‌, 

(2) மக்கள்‌ உரிமைகளுக்கு இரண்டாவது இடமும்‌ 
அளிக்கப்படுகின்றன. அதாவது, எல்லா மக்களுக்கும்‌-- 
உரிமைகளுக்கும்‌ முதன்மையானதும்‌, மேலானதுமான 
ராஜ்யாதிகாரத்திற்கே அவர்‌ அளவற்ற முக்கியத்துவம்‌ 
கொடுக்கிறோர்‌. அங்கேரிக்கப்பட்ட உரிமைகளை அனுபவிப்‌ 
பதில்‌, மக்களிடையே, அவர்‌ ஏற்றத்‌ தாழ்வை விரும்பவே 
யில்லை. மக்களும்‌, பிரபுக்களும்‌ ஒரே மாதிரியான உரிமை 
களையும்‌--சுதந்திரத்தையுமே அனுபவிக்கவேண்டும்‌ என்று 
அவர்‌ விதிக்கிறார்‌. 

அரசின்‌ அதிகாரத்திற்கும்‌, மக்களுடைய உரிமைகளுக்‌ 
கும்‌ உள்ள உறவு முறை எப்படியிருக்க வேண்டும்‌ என்று 
ஆராயும்‌ அவர்‌, “அடியிலிருந்து மேல்‌ நோக்கிச்‌ செல்லும்‌ 
கோடுகளைப்‌ போன்று, அரசின்‌ அதிகாரத்திற்கும்‌, மக்க 
ளுடைய உரிமைகளுக்கும்‌ உள்ள உறவு முறை இருக்க 
வேண்டும்‌” என்று விளக்கமாகக்‌ கூறுகிறார்‌. அவ்வித 
உறவு முறையே ராஜ்ய ஐக்யத்திற்கும்‌, சுதந்திரத்திற்கும்‌ 
இன்றியமையாதது என்கிறார்‌ அவர்‌. 

“அரசன்‌ அல்லது தலைவன்‌ பாரபட்சமில்லாமல்‌ எல்‌ 
'லோரையும்‌ சம திருஷ்டியுடன்‌ பார்த்துக்கொள்ள வேண்‌ 
டும்‌; இந்தச்‌ சம நோக்கே ராஜதந்திர திருஷ்டிக்கு அதிக 
ஒளியைத்‌ தரவல்லது”-—இவ்விதமும்‌ அவர்‌ எழுதியிருக்‌ 
கிறார்‌. 

பொதுஜன அபிப்பிராயம்‌ என்பதே முடிவான. அதி 
காரம்‌? என்பதை மாக்கியவெல்லி ஓஒப்புக்கொள்ளவில்லை/ 
இதுபற்றி அவர்‌ ஓரிடத்தில்‌ பின்வருமாறு குறிப்பிடுகை 
யில்‌:—"' ராஜாங்க அதிகாரத்திற்கும்‌ மேலதிகாரம்‌ என்று ஓன்‌ 
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நிருப்பதை கான்‌ சகிக்கமாட்டேன்‌. (பொதுஜன அபிப்‌ 
பிராயமே முடிவான அதிகாரம்‌” என்பது வெறும்‌ தர்க்க 
வாத பல்டிதான்‌; வெறும்‌ நடிப்புதான்‌” என்று கூறிக்‌ 
கண்டிக்கிறார்‌. 

ராஜாங்கத்திற்கும்‌-அதன்‌ அதிகாரத்திற்கும்‌ மேலான 
ஸ்தாபனமோ அல்லது மேம்பட்ட அதிகாரமோ எந்த நிலை 
யிலும்‌ எந்த ரூபத்திலும்‌ இருக்கவே முடியாது; அரசாங்கத்‌ 
திற்கு அனுசரணையாகவே மக்களின்‌ உரிமைகளும்‌ தம்‌ 
திரமும்‌ இருக்கவேண்டும்‌ என்ற அபிப்பிராயத்தை அவர்‌ 
திரும்பத்‌ திரும்பப்‌ பல சந்தர்ப்பங்களிலும்‌ வலியுறுத்திக்‌ 
கூறியிருக்கிறார்‌. 


்‌ ம்‌ . 5 
எட்டாம்‌ அத்தியாயம்‌ 


ராஜாங்கமும்‌-— குடிகளும்‌ 

ராஜாங்கத்தின்‌ சகல அதிகாரங்களும்‌ மத்தியமான 
கேந்திர ஸ்தானத்தில்‌ குவிந்திருக்க வேண்டும்‌ என்று 
மாக்கியவெல்லி வற்புறுத்துவதோடு மட்டும்‌ நின்றுவிட 
வில்லை; அரசாங்க அலுவல்களில்‌ கலந்துகொள்ளும்‌ ரீதியில்‌ 
பிரஜைகளுக்குப்‌ பூரண வாய்ப்புகள்‌ அளிக்கப்படவேண்‌ 
டும்‌ என்றும்‌ அவர்‌ வற்புறுத்துவதற்கு மறக்கவில்லை.. 
அவர்‌; தமது “உரையாடலில்‌, குடிகளுக்கு ராஜாங்க அலு 
வல்களில்‌ கலந்து கொள்வதற்கான வசதிகளை ஏற்படுத்தித்‌. 
தர வேண்டும்‌ என்று தம்‌ “தலைவ” னுக்குப்‌ புத்திமதி கூறு 
கிறார்‌. ஆயினும்‌, சிறந்த சட்டங்களைச்‌ செய்வதும்‌, ராஜ்‌ 
யத்தை உறுதியாக ஆள்வதும்‌ அரசன்‌ அல்லது தலைவ 
னுடைய ஏகபோகப்‌ பொறுப்புதான்‌ என்று அவர்‌ நிச்சய 
மாகக்‌ கூறுறொர்‌. அவர்‌ கூறுவதாவது :-- 


“உண்மையான ஓற்றுமை ஏற்பட வேண்டுமாயின்‌, 
மக்கள்‌ நிரந்தரமான சுகத்தை அனுபவிக்க வேண்டு 
மாயின்‌, ராஜ்யாதிகாரம்‌ முற்றிலும்‌ ஒருவனிடத்திலேயே 
குவிந்திருக்கவேண்டும்‌; அவன்‌ கைப்பாடாகவே எல்லாத்‌ 
திட்டங்களும்‌ அமுலாக வேண்டும்‌.” ட 


ஒருவனின்‌ திடமான சங்கல்பத்தாலும்‌, வல்லமையா 
லும்‌ உருவாகும்‌ ராஜ்யா திகாரத்தில்‌, அரசன்‌, அல்லது தலை 
வன்‌, ராஜ்ய நல அடிப்படையில்‌ தன்‌ குடிமக்களுக்கு ராஜ்ய 
அலுவல்களில்‌ ஈடுபடுவதற்கான வாய்ப்புகளை அளிப்பதில்‌ 
எவ்விதத்‌ தவறுமில்லை என்றே நினைக்றொோர்‌. அதே சமயத்‌ 
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தில்‌, அவன்‌ தன்‌ குடிமக்களுக்கு அவ்வித வாய்ப்பளிப்பதற் 
கும்‌ குடிமக்கள்‌ அவ்வித வாய்ப்பை அவனிடமிருந்து பெறு 
வதற்கும்‌, அவர்‌, மிக ஜாக்கிரதையாக எல்லைக்கோட்டை 
யும்‌ நிர்ணயிக்கிறார்‌. ராஜ்யம்‌ சிதைவுறாமல்‌ ஸ்திரமாக 
இருக்க வேண்டும்‌ என்பதே அவருடைய : முக்கியமான 
நோக்கமாகும்‌. அதே மூச்சில்‌, “மட்டற்ற அதிகாரம்‌ மனித 
தனைக்‌ கெடுத்துவிடவல்தை '' என்றும்‌ கூறத்‌ தவறவில்லை: 
எதேச்சாதிகாரம்‌ நிரந்தரமாக நீடிக்கக்கூடாது; அதற்‌ 
காகத்தான்‌ குடிமக்கள்‌ ராஜ்ய அலுவல்களில்‌ ஈடுபட 
வேண்டும்‌ ; அதற்கான வசதிகளை அரசன்‌ அல்லது தலை 
வன்‌ குடிமக்களுக்கு அளிக்க வேண்டும்‌ ; அதுவும்‌, பக்குவ 
மான சமயத்தில்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்பது அவருடைய 
ஆழ்ந்த அபீப்பிராயமாகும்‌. 
மேலும்‌ அவர்‌ கூறுறோர்‌ : 

“ராஜ்யாதிகாரம்‌ பலம்‌ பொருந்தியதாகச்‌ செயல்பட 
வேண்டுமானால்‌, நல்லோரின்‌ ஆசி அதற்கு இருக்கவேண்‌ 
டும்‌. குடி மக்களின்‌ சம்மதத்தையும்‌, ஆதரவையும்‌ பெறு 
வதே ராஜாங்கத்தின்‌ முக்கியக்‌ கடமையாக இருக்கவேண்‌ 
டும்‌. அத்தகைய ஆதரவே ராஜாங்கத்தின்‌ உண்மையான 
பலமாகும்‌. அப்போதுதான்‌ அரசு நீடித்து நிலையாக 
நிற்க முடியும்‌.” 

“கோட்டை கொத்தளங்களில்‌ ராஜாங்கத்தின்‌ பல 
மில்லை. மக்களின்‌ இஷ்டபூர்வமான ஆதரவில்தான்‌ 
ராஜாங்கத்தின்‌ பலமிருக்கிறது. அரசன்‌ அல்லது தலை 
வன்‌ இதை உணர்ந்து நடக்கவேண்டும்‌” 

என்று தமது “உரையாடலில்‌, குடிமக்களின்‌ ஆதரவு 
அரசிற்கு எவ்வளவு இன்‌ றியமையாததுஎன்பதைவற்புறுத்‌ 
அறோர்‌ மாக்யேவெல்லி. 

அரசன்‌ அல்லது தலைவனின்‌ கண்டிப்பான உத்திர 

வாலும்‌, அவ்வுத்திரவுக்குட்பட்டு மக்கள்‌ அளிக்கும்‌ ஆதர 
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வாலும்‌ ராஜாங்கம்‌ செயல்படவேண்டுமேயல்லா து; மக்களை 
முற்றிலும்‌ ஈம்பியோ அல்லது அவர்களின்‌ தயவாலோ 
அல்ல என்பதே மாக்யெவெல்லியின்‌ தெளிவான கருத்‌ 
தாகும்‌. 


“குடிகளின்‌ அன்பையும்‌, ஆதரவையும்‌ பெறுவதோடு 
மட்டும்‌ அரசன்‌ அல்லது தலைவன்‌ நின்றுவிட முடியாது; 
அதுவே முடிவான துமல்ல; அதில்‌ சிறிதேனும்‌ ராஜதக்‌ 
திரச்‌ சாதுர்யம்‌ கடையாது; எப்போதும்‌ படை வலிமை 
யைத்தான்‌ அவன்‌ அதிகமாக நம்பவேண்டும்‌; மக்கள்‌ 
அன்பை மட்டும்‌ அல்ல” 


என்று அவர்‌ கூறவும்‌ செய்கிறார்‌. 


தமது “உரையாடலில்‌ அரசர்கள்‌ (பிரபுக்களையே: 
குறிப்பிடுகிறார்‌ போலும்‌!) குடிகளைவிட ஈன்‌ றி கெட்டவர்‌ 
களாக இருக்கிறார்கள்‌ என்றும்‌, குடிகளின்‌ நன்‌ றி மறக்கும்‌ 
போக்கு அவர்களின்‌ சாதாரணத்‌ தவறுகளால்‌ ஏற்படுகன்‌ 
றது என்றும்‌, குடிகளின்‌ நன்றியின்மை அதிகக்‌ கெடுதலை: 
விளைவித்துவிடாது என்றும்‌, மேலும்‌, அரசர்களைக்‌ காட்டி 
லும்‌ மக்கள்‌ அறிவாளிகளாக இருக்கிறார்கள்‌ என்றும்‌ மாக்‌ 
கியவெல்லி ஒரு இடத்தில்‌ குறிப்பிடுவதைக்‌ கவனிக்க 
வேண்டும்‌. 


“டைடஸ்லிவியால்‌ உறுதியாகக்‌ கூறப்பட்ட ௮பிப்பி 
ராயத்திற்கு மாறாக, மக்கள்‌ அரசனைவிட அதிக நம்பிக்‌. 
கையும்‌, நன்றியும்‌, நாணயமும்‌ உள்ளவர்களாக இருக்‌ 

: கிறார்கள்‌ என்றும்‌, சமயத்‌திற்கேற்ப ஈடந்துகொள்ளம்‌; 
சாமர்த்தியம்‌ உள்ளவர்கள்‌ என்றும்‌ நான்‌ திடமாகக்‌ 
கூறுவேன்‌...... நியாயத்தின்‌ பக்கம்‌ சேருமாறு அவர்கள்‌ 
எப்பொழுதெல்லாம்‌ அழைக்கப்படுகிருர்களோ, அப்‌ 

. பொழுதெல்லாம்‌ முழு மனத்துடனும்‌, களிமுகத்துடனும்‌: 
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அழைப்பை ஏற்றுக்கொண்டு உயிர்த்‌ தியாகம்‌ செய்ய 
அவர்கள்‌ முன்‌ வருவார்கள்‌ ” 
.என்றும்‌ அவர்‌ கூறுகிறார்‌. 


உள்நாட்டு விவகாரங்களை நன்கு புரிந்துகொண்டு கவ 
னித்துக்கொள்வதில்‌ அரசர்களைக்‌ காட்டிலும்‌ மக்கள்‌ மிகத்‌ 
தகுதியானவர்கள்‌ என்றும்‌, அதற்கான விசேஷமான வசதி 
களும்‌- வாய்ப்புகளும்‌, ஒப்பிட்டுப்‌ பார்க்கும்‌ திறனும்‌ மக்‌ 
களிடத்தில்‌ நிறைய இருக்கின்றன என்றும்‌ அவர்‌ கருது 
றார்‌. அவர்‌ எழுதுவதாவது : 


“குடிகள்‌ ஒரு அயோக்கியனை மேலான பதவிக்குத்‌ 
தெரித்து தேர்ந்தெடுக்கமாட்டார்கள்‌. ஆனால்‌ அரசன்‌ 
அவ்வாறு செய்யமாட்டான்‌. சமயத்திற்கேற்பத்‌ தங்‌ 
களுடைய மனப்‌ போக்கையும்‌, ஈடைமுறையையும்‌ குடி 
கள்‌ மாற்றிக்கொண்டுவீடத்‌ தயங்கமாட்டார்கள்‌. ஓரே 
வீத வாழ்க்கையில்‌ லயித்துப்போன ்‌ அரசனோவெனில்‌, 
புதிய சந்தர்ப்பத்திற்கேற்ப ஈடந்துகொள்ளத்‌ தவறு 
வான்‌. மக்கள்‌ மனத்தை அன்பினால்‌ கவரவும்‌ முடியும்‌; 
மாற்றவும்‌ முடியும்‌. ஆனால்‌, அரசனின்‌ மனத்தையும்‌, 
போக்கையும்‌ வாள்‌ வலியால்தான்‌ மாற்ற முடியும்‌. எந்த 
ஈகரங்களில்‌ குடிமக்களின்‌ செல்வாக்கு அதிகமிருக்‌ 
கிறதோ அங்கெல்லாம்‌ முன்னேற்றம்‌ குறைந்த காலத்‌ 
இற்குள்ளேயே ஏற்படுகிறது. அந்த முன்னேற்றம்‌ 
அரசன்‌ சிருஷ்டிக்கும்‌ முன்னேற்றத்தைவிடத்‌ துரிதமாக 
வும்‌, 2றப்பாகவுமிருக்கிறது.” 


எனவே அவர்‌ குடி. மக்களை மேலானவர்களாக மதிக்‌ 
இருர்‌; குடியரசில்‌ அவர்களுடைய செல்வாக்குக்கு அதிக 
மூக்யெத்துவம்‌ கொடுக்கிறார்‌; ஆனாலும்‌, ராஜாங்கத்தின்‌ 
அதிகாரத்தை அவர்களுக்குப்‌ பிரித்துக்கொடுக்க அவர்‌ சிறி 
தும்‌ சம்மதிக்கவில்லை. “துதிகாரம்‌ என்பது அரசாங்கத்‌ 
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இற்கே உரியது” என்று அவர்‌ தம்முடைய பல நூல்களி 
லும்‌ முழக்கம்‌ செய்கிறார்‌. ராஜ்ய நலனுக்குத்‌ தேவையான 
மக்கள்‌ ஆதரவை ராஜ்யாதிகாரத்தின்‌ மூலமே பெறவேண்‌ 
டும்‌ என்பது அவருடைய வாதம்‌. மக்களிடையே காணப்‌ 
படும்‌ குறைபாடுகளுக்கு ராஜ்யாதிகாரத்தின்‌ கவனக்‌ 
குறைவுதான்‌ காரணம்‌ என்றோர்‌. ஆளுகின்ற .அதிகாரத்‌ 
இன்‌ வல்லமை குறையும்போதுதான்‌, மக்களிடையே தவறு 
கள்‌ மலிகன்றன என்பது அவருடைய சந்தேகமில்லாத 
அபிப்பிராயமாகும்‌. 


ராஜ்யாதிகாரம்‌ என்பது பெரும்‌ சம்பத்து என்றும்‌, 
அதை அரசன்‌ எந்நானாம்‌ துச்சமாக மதிக்கக்கூடாது என்‌ 
அம்‌, அவன்‌ சதா காலமும்‌ மேலும்‌ மேலும்‌ வல்லமையைப்‌ 
பெறவே விரும்பவேண்டும்‌ என்றும்‌ அவர்‌ கூறுகிறார்‌. ' 


சமுதாயம்‌ எப்போது க்ஷேம நலனை அடைய முடினெ்‌ 
மது என்பதை விளக்கும்‌ ரீதியில்‌ அவர்‌ கூறுவதாவது :— 
“குடி மக்களின்‌ மனப்பூர்வமான ஒத்துழைப்புடன்‌ 
செயல்படும்‌ குடியரசில்‌ தான்‌ சமுதாயம்‌ க்ஷேம நலனைப்‌ 
பெறமுடியும்‌. ஏனெனில்‌, குடியரசில்‌ ஆளப்படுவோருக்கு 
தன்மையாக இருப்பது ஆள்வோருக்குத்‌ தீமையாக இருக்‌ 
இன்றது.!? 
சுயநலத்திற்காகப்‌ பேயாட்டமாடும்‌ மித மிஞ்சிய எதேச்‌ 
சாதிகார வெறியை அவர்‌ எவ்வளவு வன்மையாகக்‌ கண்டிக்‌ 
கிறாரோ அவ்வளவு வன்மையாக மக்களின்‌ குறைபாடுகளையும்‌ 
அவர்‌ கண்டி கஒருர்‌. , 

. “ஏங்கெல்லாம்‌ மிதமிஞ்சிய எதேச்சா திகாரம்‌ ஏ 'ற்படு 
இன்றதோ, எங்கெல்லாம்‌ மக்களிடையே பலவீனங்கள்‌ 
மண்டிக்‌ கெக்கன்றனவோ அங்கெல்லாம்‌ முன்னேற்றம்‌ 
ஏற்படுவதில்லை” 

என்று அவர்‌ குறிப்பிட்டிருக்கிறார்‌. 
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அவரது மகா புருஷனாகிய அரசனை அல்லது தலைவனை 
அவர்‌ சாதாரண மனிதர்களுடன்‌ ஓப்பிடத்‌ தயாராயில்லை; 
ஆதிக்க வெறிபிடித்த எதேச்சாதிகாரிகளுடனும்‌ ஓப்பிட 
விரும்பவில்லை. 

அவருடைய மகா புருஷனாகிய அரசன்‌ அல்லது தலை 
வன்‌ ஆளப்‌ பிறந்தவன்‌; அதிகார ஓளிபடைத்த கண்ணி 
னன்‌; உறுதிகொண்ட நெஞ்சினன்‌; கடுமைகொண்ட 
தோளினன்‌; தெளிவுபெற்ற மதியினன்‌; சிறுமையைக்‌ 
கண்டு பொங்குபவன்‌; ஏறுபோல நடப்பவன்‌; ஒளியிழந்த 
நாட்டினுக்குக்‌ களையொளியைத்‌ தருபவன்‌; வெற்றி 
கொண்ட கைகளையுடையவன்‌; கருதியதைச்‌ செய்யும்‌: 
பேராற்றல்‌ உள்ளவன்‌; நாடெல்லாம்‌ ஒன்றுபட்டிருக்கு, 
மாறு பெரும்‌ செயலைச்‌ செய்ய வல்லவன்‌. 


சுயநல வெறிகொண்ட பிரபுக்களிடம்‌ மிக ஜாக்ரெதை 
யாக அரசு இருக்க வேண்டும்‌ என்பதைத்‌ தெளிவுபடுத்து: 
வதற்காக அவர்‌ கூறுவதாவது:-- 

“கோட்டைகளையும்‌ அடிமைகளையுங்கொண்ட பிரபுக்‌ 
கள்‌ எப்போதும்‌ ராஜ்யத்திற்கு அபாயமாய்த்தானிருப்‌ 
பார்கள்‌. அவர்களை அரசு அடக்கி ஓடுக்காவிட்டால்‌-- 
அது குடியரசாயினும்‌ சரி, முடியரசாயினும்‌ சரி--ராஜ்‌ 
யத்தில்‌ எவ்வித முன்னேற்றமும்‌ சாத்யமல்ல.” 

சாதாரண மக்கள்பால்‌ அவர்‌ உண்மையான அன்பு 

கொண்டிருந்தார்‌. அவர்களுக்குரிய ஸ்தானத்தை அவர்கள்‌ 
அடைவதை அவர்‌ பலமாக ஆதரித்தார்‌. 

பினேட்டோவும்‌, அரிஸ்டாட்டிலும்‌'' எந்த விஷயத்தை 
ராஜ தந்திரிகளும்‌ தத்துவஞானிகளும்‌ கவனிப்பதற்கு 
உகந்ததல்ல என்று கருதினார்களோ, அந்த விஷயத்தை- 
சாதாரண மக்கள்‌ பால்‌ அன்புகொள்ளும்‌ விஷயத்தை-- 
மாக்யெவெல்லி மிக மிக முக்கியமானதாகக்‌ கருதினார்‌. 
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தம்முடைய இந்த முக்கியமான கருத்தைப்‌ பகிரங்க 
மாகவும்‌ வெளியிட்டார்‌” | 

என்று வில்லாரி குறிப்பிட்டிருப்பதைக்‌ கவனிக்க 
வேண்டும்‌. 


ஒன்பதாம்‌ அத்தியாயம்‌ 


ராஜாங்கத்திற்கும்‌ மதம்‌ ஒழுக்கத்திற்கும்‌ 
உள்ள உறவுகள்‌ 


மதம்‌--ஓழுக்கம்‌ ; இவைபற்றி மாக்கியவெல்லி மதச்‌ 
சார்பற்ற மனோபாவத்துடன்தான்‌ ஆராய்கிறார்‌. இவற்றை 
அவர்‌ முற்றிலும்‌ அரசியலிலிருந்து பிரித்து விடுகிறார்‌. 
“அப8ர்த்தி வந்துவிடுமோ என்று அரசன்‌ அல்லது 
தலைவன்‌ பயப்பட வேண்டியதில்லை. ராஜ்ய நலனைக்‌ 
காக்கப்‌ பதவி வகிக்கும்‌ அவனுக்கு அந்த உணர்ச்சி முக்‌ 
கியமானதல்ல. ஒழுக்கத்தின்‌ தராதரத்தை-—அதாவது 
எது கல்லது, எது கெட்டது, என்பதை சர்‌ தூக்கிப்‌ 
பார்க்கும்போது, நல்லொழுக்கம்‌ அவனுக்கு நாசத்தை 
யும்‌, தியவொழுக்கம்‌ அவனுக்கு ஈன்மையையும்‌ தருவ 
தையே அவன்‌ காண்பான்‌. எனவே, ஒழுக்கத்தின்‌ 
நல்ல அல்லது கெட்ட அ௮ம்சங்களைப்பற்றி அவன்‌ 
ஆராய்ச்சி செய்து கொண்டிருக்க வேண்டாம்‌. அவசியம்‌ 
ஏற்படும்போது, அவன்‌, எந்தக்‌ காரியத்தையும்‌ எவ்வித 
முறையிலும்‌, ராஜாங்கத்தின்‌ நலனுக்காக, ஈவு இரக்கமின்‌ 
திச்‌ செய்யலாம்‌ '! 
என்று அவர்‌ எழுதுகிறார்‌. 
அரசன்‌ அல்லது தலைவன்‌ ராஜ்யாதிகாரத்தைச்‌ 
செலுத்தும்போது மிகக்‌ கண்டிப்புடன்‌ நடந்துகொள்ள 
வேண்டும்‌ என்று வலியுறுத்தும்‌ அவரே, அவன்‌ குடிமக்க 
ளீடம்‌ தாராளமாகவும்‌ நடந்துகொள்ள வேண்டும்‌ என்‌ 
றும்‌, “அவன்‌ தாராளமாயிருப்பது மக்களுக்கு நன்றாகத்‌ 
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தெரிய வேண்டும்‌” என்றும்‌ பபப: அவர்‌ மேலும்‌ 
கூறுவதாவது :-- 

“்‌ அவன்‌ கக வரிச்‌ சுமையை அதிகரித்துக்‌ 
கொண்டே . போகக்கூடாது. அவர்கள்‌ .தரும்‌ வரிப்‌ 
பணத்தைக்‌ கொண்டு அவன்‌ ஆடம்பர ₹தர்பார்‌' வாழ்க்‌ 
கையை நடத்தக்கூடாது. மக்களுடைய சுபிட்சத்திற்‌ 
காக அவன்‌ லோபியைப்‌ போலவும்‌.வாழ்ந்து காண்பிக்க 
வேண்டிய சந்தர்ப்பங்களும்‌ அவனுக்கு ஏற்படலாம்‌.” 

அவர்‌ சித்தரிக்கும்‌ அரசன்‌ அல்லது தலைவன்‌. எப்‌ 
பொழுதுமே கருணையற்றவனாக இருக்க வேண்டும்‌ என்று 
அவர்‌ விரும்பவில்லை. நெருக்கடியான காலத்தில்‌ மிகக்‌ 
கொடுமையாகவும்‌, சகஜமான அமைதி நிலவிடும்‌ காலத்‌ 
தில்‌ அதிகக்‌ காருண்யத்துடனும்‌ அவன்‌ நடந்துகொள்ள 
வேண்டுமென்று அவர்‌ கூறுகிறார்‌. மேலும்‌, மேதைகளை 
அவன்‌ மிக மரியாதையுடன்‌ நடத்தி வரவேண்டுமென்றும்‌, 
மக்கள்‌ தன்னை வெறுக்கும்படி அவன்‌ கடந்துகொள்ளக்‌ 
கூடாதென்றும்‌ பிறர்‌ தன்னை இகழாதபடி, தன்‌ தைரியம்‌ 
—அறிவு-—ஆற்றல்‌-பெருமை முதலியவைகளை வெளிக்‌ 
காட்டிட அவன்‌ நடந்துகொள்ள வேண்டுமென்றும்‌ அவர்‌ 
கூறுகிறார்‌. “குடிகள்‌ தம்‌ பொருள்களையும்‌, பெண்டிரை 
யும்‌ இழந்து விடுகன்றதொரு : நிலைமை எப்பொழுதும்‌ 
தோன்றிவிடாதபடி. அவன்‌ கவனித்துக்கொள்ள வேண்‌ 
டும்‌; ஏனெனில்‌, அவ்வித நிலைமை தோன்‌ றிவிட்டால்‌, மக்‌ 
களின்‌ மனநிலையும்‌ கூடவே குலைந்து. விடுகிறது; அவர்கள்‌ 
கலகம்‌ செய்யவும்‌ ஆரம்பித்து. விடுகிறார்கள்‌ ''* என்றொர்‌ 
அவ: 
ft That போலிகளை யம்‌; பித்தலாட்டக்காரர்களையும்‌ க்ண்டு 
பிடிக்கும்போ து நரியைப்‌ போலவும்‌, பின்னர்‌ அவர்களைத்‌ 
தண்டிக்கும்போது சிம்மத்தைப்‌ போலவும்‌ அவன்‌ நடந்து 
கொள்ள வேண்டும்‌; முதலில்‌, தந்திரசாலியாகவும்‌, பின்பு 
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ஈவு. இரக்கமற்ற கொலைகாரனாகவும்‌ அவன்‌ நடந்து 
கொள்ளவேண்டும்‌...... தான்‌ சொன்ன சொற்படி. நடந்து 
கொள்ளத்‌ துணிவதால்‌. ராஜாங்கத்தின்‌ பத்திரத்திற்கும்‌ 
மதிப்பிற்கும்‌. கேடு வரும்‌ என்றால்‌, அவன்‌. அப்படி 
நடக்துகொள்ள வேண்டுமென்பதில்லை...த.த்திரமா? அல்லது 
பலமா? என்ற கேள்வி எழும்போது முதலில்‌ தந்திர உபாயத்‌ 
தையே ராஜிய ரீதியில்‌ கையாள வேண்டும்‌. ஏனென்றால்‌, 
வெற்றி என்பது எப்பொழுதும்‌ பலத்தில்‌ மட்டுமே இருக்கிறது 
என்று நினைப்பதற்கில்லை...'” என்று கூறி, அவர்‌ ஸெனாபன்‌ 
ஸைரஸ்ஸின்‌ உதாரணத்தை இதற்காக எடுத்துக்‌ காட்டு 
கறார்‌. 

“ ஏமாற்ற நினைப்பவர்களுக்கு முன்னால்‌ ஆள்பவன்‌ 
நற்குணவானாக நடிக்க வேண்டும்‌” என்றும்‌, “முடியு 
மானால்‌ அவன்‌ நல்ல வழியை விட்டு விலகாமலிருக்கட்‌ 
டும்‌; ஆயினும்‌, அவசியம்‌ ஏற்படும்பொழுது தீய வழியில்‌ 
செல்லவும்‌ அவன்‌ தயங்காமலிருக்கட்டும்‌ ” என்றும்‌ 
அவர்‌ துணிந்து கூறுகிறார்‌. 


நடைமுறை ஞானமும்‌, அதற்கேற்பச்‌ செயல்‌ புரியும்‌ 
துணிவுமே ஆள்பவனுக்கு அவசியமானவை என்று அவர்‌ 
நம்புகிறார்‌. 

“ தன்‌ அதிகாரத்தை நில நாட்டுவதில்‌ ஆன்பவன்‌ 
வெற்றி பெற்று விட்டால்‌, அதற்காக அவன்‌ கையாண்ட 
அத்துணை முறைகளும்‌ சரியானவைதான்‌ என்று அவன்‌ 

. கருத வேண்டும்‌; மற்றவரும்‌ அவனை ஆதரிப்பர்‌ '' 
என்று இங்கே அவர்‌ குறிப்பிடுகிறார்‌. 


“ தன்‌ செய்கைகளின்‌ விளைவால்‌ ' நற்பலன்கள்‌ 
இடைக்குமாயின்‌ அவன்‌ ரோமூலஸ்ஸைப்போல நடந்து 
கொள்ளட்டும்‌ ” என்றோர்‌. “நாட்டில்‌ அமைதியை நிலை 
காட்டவும்‌, மக்களை ரக்ஷிக்கவும்‌ கையாளப்படும்‌ பயங்கர 
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முறைகளுக்கு எல்லையோ--வரம்போ கிடையாதென்பதே 
முக்கியமாகும்‌; அவைகளைக்‌ கண்டிப்பது தவறானதாகும்‌. 
ம்பு ராஜ்யத்தின்‌ சுதந்திரத்திற்கு எந்தவித ஆபத்தும்‌ ஏற்‌ 
படக்கூடாது. அதை நிலை நிறுத்தியாகவேண்டும்‌. அந்தப்‌ 
பணியில்‌, சியாயம்‌--அநியாயம்‌, கருணை--.கொடுமை, புகழ்‌ 
இழுக்கு என்றெல்லாம்‌ ஆராய்ந்து கொண்டிருக்க . முடி. 
யாது, எந்த வழியையும்‌ அவன்‌ பின்பற்றலாம்‌” என்றும்‌ 
எழுதுகிறார்‌. 

நற்குணங்கள்‌--ஈல்லொழுக்கங்களின்‌ சிறப்பை ' அவ 

ரும்‌ உணர்ந்தேயிருக்கிறார்‌. அவர்‌ கூறுவதும்‌ இங்கே 
நோக்கத்‌ தகுந்தது!' “ஒரு அரசன்‌ அல்லது தலைவன்‌ சத்திய 
8ீர்த்தியாகவும்‌, காருண்யமூர்த்தியாகவும்‌ வாழ்வதானது, தத்‌ 
திரம்‌— சூழ்ச்சி மூலம்‌ வாழும்‌ வாழ்வைவிட எவ்வளவோ பெரு 
மைக்குரிய துதான்‌... ஆனால்‌, அரசியல்‌ உலகில்‌ நல்ல. வழி: 
களும்‌, நற்குணங்களும்‌ பயன்படுவதில்லை. தந்திரமும்‌ சூழ்ச்சி 
யுமே ராஜாங்க காரியங்களில்‌ வெற்றியைத்‌ தருகின்றன; 
பலப்‌ பிரயோகமே :ராஜாங்கத்தின்‌ பிரதான ஆயுதமா 
யிருக்கிறது. - ்‌ 

மேலும்‌ அவர்‌ பின்‌ வருமாறு கூறுகிறுர்‌:-- 

“தன்‌ மக்களையே வதைத்தல்‌, ஈண்பர்களையே 
கொல்லுதல்‌, கெளரவம்‌--கண்ணியம்‌--தயை--மதபக்தி 
முதலியவைகளைப்‌ பொருட்படுத்தாதிருத்தல்‌-இவைகளை ச்‌ 
சிறப்பான குணங்கள்‌ என்று சொல்ல முடியாது. ஆனா 
லும்‌, ராஜ்யாதிகாரத்தை நிலை நிறுத்த . இவைகளே 
பயன்படுகின்றன. ஆயினும்‌, புகழைத்‌ தரும்‌ குணங்‌ 
களாக இவைகளை மதிக்க முடியாது. இவ்‌ விஜிந்த 
முறைகளை, அரசன்‌ அல்லது தலைவன்‌ வேறு வழியில்லை 
என்ற கடைசி நிலைமையிலும்‌, தற்காலிகமாகவுமே 
கையாள வேண்டும்‌. காட்டின்‌ எதிரிகளை ஒடுக்கும்‌ 
அளவுக்கு மேலோ அல்லது யுத்தத்தில்‌ வெற்றி காணும்‌ 
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அளவுக்கு மேலோ இந்த முறைகளை அவன்‌ உபயோரகிக்‌ 
சக்கூடாது. 
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ராஜாங்க பலாத்காரப்‌ பிரயோகம்‌ பற்றிக்‌ குறிப்‌ 
பிடுகையில்‌ அவர்‌ கூறுவதா து:-- 
குடிகளின்‌ நன்மைக்காகவும்‌, ராஜ்யத்தின்‌ பாதுகாப்பு 
_—சுதந்திரத்திற்காகவும்‌ அத்தியாவசியமான அளவிற்கு 
பலாத்காரத்தை ஒரேயடியாக உபயோகத்துவிட்டு திறுத்திக்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌. அப்படியானல்‌ அது தீய வழியாகரது; 
கொடுமையுமாகாது. ஆனால்‌, கொஞ்சங்‌ கொஞ்சமாகத்‌ 
தொடங்கப்பட்டு, நானாவட்டத்தில்‌ குறைவின்‌ தி அதிகமாக்‌ 
கப்பட்டு, முடிவேயில்ரைத முறையாக்கப்பட்டுவிடும்‌ ராஜாங்க 
பலாத்காரம்‌ எத்தாரூமே க்‌ பயங்கரக்‌ கொடுமை 
௪ யானது தான்‌. 
எனினும்‌, எவ்வித அமர அல்லது. ஒழுக்க 
விதியையும்‌ ராஜாங்க அதிகாரத்‌ திற்கும்‌--தேவைக்கும்‌-- 
அவகியத்திற்கும்‌ உட்படுத்தியே. அவர்‌ பார்க்கிறார்‌: 

“ தேசத்தின்‌ தேவைகளுக்கேற்ப அமைவதே மதத்‌' 
தின்‌ கோக்கமாயிருக்க வேண்டும்‌. தேச காரியங்களுக்கு 
உதவும்‌ -ஒரு சாதனமாக அது இயங்க வேண்டும்‌. 
தேச ஐக்யெத்திற்கும்‌, அமைதிக்கும்‌ அது உதவுவதாக 
இருக்க வேண்டும்‌. அப்படியில்லாத மதம்‌ ஆள்பவ 
அுக்குச்‌ சிறிதும்‌ பிரயோசனமில்லை; தேவையுமில்லை.” 

ஆனாலும்‌, “மதத்தின்‌ கோட்பாடுகளைப்‌ பின்பற்றுவ 
தால்‌ அரசிற்குப்‌ பெருமையே. ஏற்படுகிறது. மத பக்தி 
யரழந்த நாடுகள்‌ : நிலைப்பதில்லை. மதத்தின்‌ - அஸ்திவாரம்‌ 
தளங்ந்து விடக்கூடாது. இதைப்‌ பார்த்துக்‌ கொள்வது 
ஆளுவோனின்‌ தலையாய கடமையாகும்‌ '” என்றும்‌ கூறு 
கருர்‌. இவ்வாறு குறிப்பிட்டு வீட்டு, அவரே தன்‌ காலத்‌ 
இய இறிஸ்‌ துவ மதம்‌ சீர்கேடுற்றிருந்ததைக்‌ கண்டு அதிக 
ஆத்திரப்படுகிறார்‌; அதைத்‌ திவிரமாக எ திர்க்றொர்‌. 
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தமது “யுத்தக்‌ கலை” (Aரர்௦ரீ ar) என்ற. நூலில்‌, 
அவர்‌ புராதன மதத்தைப்பற்றி வெகு உயர்வாகப்‌ போற்றி 
யெழுதியிருக்கிறார்‌. புராதன மதத்தைப்‌ பின்பற்றி வாழ்ந்த 
உயர்ந்த மனிதர்களுடன்‌, தன்‌ காலத்திய மதத்தைப்‌ பின்‌ 
பற்றி வாழ்ந்த தீய மனிதர்களை ஒப்பிட்டுப்‌ பேசுகிறார்‌. 
“மாந்தரின்‌ நலன்களைப்‌ புராதன மதம்‌ பேணிற்று;' ஆனால்‌, 
இன்றைய மதமோ அவைகளை அழித்து வருறெது; மனிதர்‌ 
களைக்‌ கெட்டவர்களாகவும்‌ ' ஒழுக்கமற்றவர்களாகவும்‌ 
மாற்றிவிட்டது” என்கிறோர்‌. ' 


மேலும்‌ அவர்‌ கூறுகிறார்‌:-—“புராதன மதம்‌ தலைசிறந்த 
தளபதிகளையும்‌ குடியரசுத்‌ தலைவர்களையும்‌, அறிவாற்றல்‌ 
கிறைந்தவர்களையும்‌,. சீலர்களையும்‌... ஞானிகளையும்‌ சிருஷ்‌ 
டி.த்ததோடு அவர்களையே சிறப்பித்துப்‌ பேசுகின்றது. 
ஆனால்‌, இன்றைய மதமோ, அடிமைகளையும்‌, கோழைகளை 
யும்‌, கயவர்களையும்‌, அ,றிவிலிகளையும்‌, பெருஞ்செயலைச்‌ 
செய்ய . முடியாத தாழ்ந்த மனிதர்களையுமே சிருஷ்டித்து 
விட்டதோடு, அவர்களையே புகழ்ந்தும்‌: பேசுகன்றது.!' 
துணிவுடன்‌ செயலாற்றும்‌ “கர்ம யோகத்தைப்‌ போதில்‌ 
காத மதத்தை வீரர்களையும்‌, வீராங்கணைகளையும்‌. உற்‌ 
பத்தி செய்யாத மதத்தை ஏற்றுக்கொள்ள. அவர்‌ மனம்‌ 
ஒப்பவில்லை! தலைநிமிர்ந்து. நடக்கவொண்ணாத பலவீனர்‌ 
களைச்‌ சிருஷ்டிக்கும்‌ மத போதனைகளைச்‌ சருகாயக்கிற்கு 
உகந்தவையல்லவென அவர்‌ உதறித்‌: தள்ளுகிறார்‌! - 


“ இத்தாலியர்களாகிய. நாம்‌ உண்மையான மதப்‌ 
பற்று இல்லாதவர்களாக விட்டோம்‌. ரேர்ம மத பீட்‌ 
மும்‌, மத போதகர்களின்‌ கீழான ௩டத்தைகளுமே. ஈம்‌: 
முடைய ஒழுக்கச்‌ சிதைவுக்குக்‌ கார்ணங்களாயிருக்கன்‌ 
றன” என்று கூறுவதன்மூலம்‌, அவர்‌, போப்பாண்டவற்‌, 

களின்‌ போலி--கபட வாழ்க்கையைத்‌ தீவிரமாகக்‌. கண்‌ 
டிக்கறொர்‌. 
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அவர்‌ மேலும்‌ எழுதுவதாவது:-- 
** மக்களின்‌ ஒன்றுபட்ட வாழ்விற்கு ஜீவாதாரமாக 
_வும்‌, உத்தரவாதமான பாதுகாப்பாகவும்‌ உள்ளது 
. ராஜாங்கமேயாகும்‌. அதற்கு உதவியாக இருக்க வேண்‌ 
'்‌ மூயதுதான்‌ மதத்தின்‌ ஆதாரக்‌ கடமையாகும்‌. ராஜ்‌ 
. யாதிகாரம்‌ கலகலத்துப்‌ போகும்போது, மக்களின்‌ வாழ்‌ 
வும்‌ சீர்குலைந்து விடுகிறது. அப்படிப்‌ போகாமல்‌, மக்‌ 
களை நல்வழியில்‌ நடக்கவும்‌, தரமாக வாழவும்‌, போதனை 
செய்துகொண்டு, ராஜ்ய நலனைப்‌ பேணி நிற்பதே-- 
சாஜாங்கத்திற்குக்‌ கட்டுப்பட்டு அதற்கு உதவியாக 
இருப்பதே மதத்தின்‌ வேலையாகும்‌. இதன்‌ பொருட்டே 
மதம்‌ தோன்‌ றியது...... ஆனால்‌, இதையெல்லாம்‌ மறந்து 
வீட்ட இன்றைய மதம்‌, இத்தாலியை நாசப்படுகுழியில்‌ 
தள்ளிவீட்டது.?' ட 
+ . இவ்வாறு எழுதி அவர்‌ தன்‌ பெரும்‌ மனவேதனையை 
வெளிப்படுத்துகிறோர்‌. அவர்‌ மதத்தை அடியோடு எதிர்ப்ப 
தாகத்‌ தெரியவில்லை. தன்‌ தாயகத்தில்‌, தன்‌ காலத்திய 
கிறிஸ்துவ மத போதகர்கள்‌ தங்கள்‌ இழிவான. நடத்தை 
கள்‌ மூலமும்‌, பாசாங்குப்‌ பேச்சுக்கள்‌ மூலமும்‌ பெருத்த 
அளவில்‌ நாசத்தை விளைவித்து விட்டதை அவர்‌ மிகுந்த 
வேதனையுடனேயே விமர்சனம்‌ செய்கிருர்‌. அவர்களை 
யும்‌, அவர்களின்‌ ஈடத்தைகளையும்‌, அதன்‌ விளைவுகளையுமே 
அவர்‌ தீவிரமாக எதிர்க்கிறார்‌. 

“இம்மாதிரி மக்கள்‌ ஆண்மையற்றும்‌, ஆயுத பலமற்‌ 
றும்‌ போய்விட்டார்கள்‌ என்றால்‌, அதற்கு இந்த இறிஸ்‌துவ 
மத போதகர்களின்‌ கோழைத்தனமான போதனைகளே கார 
ணம்‌ என்பதை நாம்‌ உணர வேண்டும்‌. இது மதத்தின்‌ 
குற்றமல்ல ; மத போதகர்களின்‌ மன்னிக்க முடியாத குற்‌ 
றமேயாகும்‌. ஏனென்றால்‌, மதம்‌ நாட்டைக்‌ காப்பாற்றவே 
தோன்றியது; கால காலமாக ஜீவ நதியின்‌ வற்றாத்‌ தன்மை 
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யுடனும்‌, விருவிருப்புடனும்‌ அது ஓடிக்கொண்டே யிருக்‌ 
கிறது; சமுதாயத்தின்‌ வாழ்வின்‌ பரப்பில்‌, சத்தியம்‌ 
வீரம்‌_— தன்னம்பிக்கை தியாகம்‌ முதலிய ஒளிக்‌ கிரணங்‌ 
களை அது வீசிக்‌ கொண்டிருக்கிறது. ராஜ்யாதிகாரத்‌ 
திற்கு வல்லமையைத்‌ தந்து, அதன்‌ பெருமையை அதற்கு 
உதவியாக நின்றே, காத்து வருகிறது” என்றும்‌, “ராஜதந்‌ 
தரத்தின்‌ கூட்டாளியாகவே மதம்‌ பாவிக்கப்பட வேண்‌ 
டும்‌; ராஜ்யாதிகாரி மதத்தை, நற்பயனளிக்கும்‌ வண்ணம்‌ 
உபயோ௫த்துக்கொள்ள வேண்டும்‌. மதக்‌ கோட்பாடுகள்‌ 
மூலம்‌ மக்களிடையே தேச பக்தியை அவன்‌ ஊட்டவேண்‌ 
டும்‌. சட்டத்திற்கு உட்பட்டிருப்பதும்‌, ஒழுக்கத்தைப்‌ 
பற்றி நிற்பதுமே தங்கள்‌ கடமைகள்‌ என்று மக்கள்‌ 
உணர்ந்து நடக்கும்‌ ரீதியில்‌ அவர்களிடையே இடைவிடாது 
பிரச்சாரம்செய்ய அவன்‌ மதத்தை உபயோகித்துக்கொள்ள 
வேண்டும்‌...... தனக்கு ஈம்பிக்கையில்லாவிடினும்‌, மதத்தை 
ராஜதந்திரி கெளரவித்தாக வேண்டும்‌ '' என்றும்‌ அவர்‌ 
எழுதுகிறார்‌. 

மனிதர்களின்‌ தெய்வீக” அம்சத்திலோ, அவர்களில்‌ 
சிலர்‌ பெற்றதாகவோ அல்லது பெறுவதாகவோ சொல்லப்‌ 
படும்‌ (தெய்வீக? உபதேசங்களிலோ. அவருக்கு நம்பிக்கை 
யிருக்கவில்லை. சவனரோலா பெற்றிருந்ததாகச்‌ சொல்லப்‌ 
பட்ட “தெய்வீக' உபதேசங்களை .அவர்‌ நம்ப மறுத்துவிட்‌ 
டார்‌. இந்தத்‌ தெய்வீகமான ஆச்சரியங்களில்‌ தனக்கு ஈம்‌ 
பிக்கையில்லா விட்டாலும்‌, ஆள்பவன்‌ அவைகளைக்‌ கெளர 
விப்பதன்‌ மூலம்‌ மக்களிடையே தெய்வ பக்தியை நிலைகாட்‌ 
டலாம்‌ என்கிறார்‌. 

அரசுக்கு முதலிடமும்‌, மதத்திற்கு இரண்டாவது, இட 
மும்‌, அறிவாளிகளுக்கு மூன்றாவது இடமும்‌ என்ற வரிசைக்‌ 
இரமத்தை அவர்‌ வகுத்து விட்டார்‌ / - 

அரசைக்‌ கவிழ்க்க எழுறெவர்களையும்‌, அரசிற்கு 
உதவியாக இருக்கும்‌ மதத்திற்குத்‌ தீங்கு செய்யும்‌ மத 
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விரோதிகளையும்‌, £லர்கள்‌—ஞானிகளுக்குக்‌ கேடு விளைவிப்‌ 
பவர்களையும்‌ அவர்‌ “£ கேவலமானவர்கள்‌ ; வெறுக்கத்தக்க 
வர்கள்‌” என்று கூறிக்‌ கண்டிக்கிறார்‌. 
மனிதனுக்கு வேண்டிய அனைத்தையும்‌ கடவுளே தரு 
இறார்‌ என்பதை அவர்‌ சற்றும்‌ நம்பவில்லை. “தங்கக்‌ கழுதை” 
(Gold Ass) என்ற தமது நூலில்‌ அவர்‌ இது பற்றிக்‌ கூறு 
வதாவது:-- ்‌ 
“ சோம்பேறித்தனமாக முழந்தாளிட்டு, கடவுளிடம்‌ 
எல்லாப்‌ பொறுப்புகளையும்‌ ஓப்புவித்‌ துவிட்ட : அநேகர்‌ 
காசமடைந்து விட்டனர்‌ ; அகேக ராஜ்யங்கள்‌ அழிந்து 
விட்டன.” த்‌ 


திருவிழாக்கள்‌, ஆலய' வழிபாடு, கண்காட்‌ இவை 


அல்லது தலைவன்‌ மக்களிடையே பரப்பவேண்டும்‌. அடிக்‌ 
கடி. கண்காட்சிகள்‌ காடெங்கும்‌ ஈடைபெற அவன்‌ ஊக்க 
மளிக்க வேண்டும்‌. தேச ஒற்றுமை கலாச்சார வளர்ச்சி, 
வாழ்க்கை ஓழுக்கம்‌--இவைகளைஙிலைகாட்டவும்‌, மேலும்‌ 
மேலும்‌ முன்னேறச்‌ செய்யவும்‌ இவை பெரிதும்‌ உதவி 
செய்கின்றன. அதற்காக மனிதன்‌ எப்போதுமே எல்லா 
வித அபாயங்களிலிருந்தும்‌ தன்னைக்‌ கடவுளே காப்‌ 
பரற்றுஅிறார்‌ என்றும்‌--ஏல்லாம்‌ அவன்‌ திருவுள்ளமே' 
என்று கூறிக்‌ கொண்டும்‌ செயலற்றுக்‌ கிடந்துவீடக்‌ 
கூடாது" : 


மதி விதி அதிர்ஷ்டம்‌ முதலியவை பற்றியும்‌ அவர்‌ 
தவீரமாகச்‌ சிந்தனை செய்து தம்‌ அபிப்பிராயங்களை வெளி 
யிட்டிருக்கிறார்‌. விதியின்படி தான்‌ எல்லாம்‌ நடக்கின்‌ றன 
என்ற நம்பிக்கை வாழையடி வாழையாக மக்களிடையே 
இருந்து வருகிறது. இந்த நம்பிக்கை மாக்கியவெல்லிக்கும்‌ 
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சிறிது. இருந்தசாகவே தெரிகிறது: . அதனால்தான்‌ அவர்‌ 
ஒரு இடத்தில்‌ “நாம்‌ எதிர்பார்ப்பதற்கு மேலாகவே பல-சம்‌. 
பவங்கள்‌ நிகழ்கின்றன !” என்று குறிப்பிட்டிருக்கிறார்‌ 
போலும்‌/ அதனால்‌, மதிக்குள்ள முக்கியமான பங்கை அவர்‌ 
குறைத்துப்‌ பேச விரும்பவில்லை. இந்த இடத்தில்‌ அவர்‌ 
மேலும்‌ கூறுவதாவது:--* நமது பாதிச்‌ செயல்களுக்கு 
அதிர்ஷ்டம்‌ காரணமாயிருக்கலாம்‌; மற்ற பாதிச்‌ செயல்களுக்கு. 
விதி நம்மையே பொறுப்பாக்கவிட்டது...... நல்ல அதிர்ஷ்டம்‌ 
மாறும்போது ஆபத்து ஏற்படுகின்றது என்பதை ஆள்‌ 
பவன்‌ உணர்ந்து நடக்க வேண்டும்‌. அவன்‌ எப்பொழுதும்‌ 
அதிர்ஷ்டத்தை நம்பியிருத்தல்‌ கூடாது. சந்தர்ப்பங்களுக்‌ 
குத்‌ தக்கவாறு நடக்கத்‌ தவறியதால்‌ அநேக அரசர்கள்‌ 
தோற்றுப்‌ போயிருக்றொர்கள்‌. காலமும்‌ செயலும்‌ மாறிக்‌ 
கொண்டேயிருப்பவை. ஆனால்‌ இந்த மனிதன்‌ மட்டும்‌: 
அதை எளிதில்‌ ஏனோ உணரத்‌ தவறுகிறான்‌ ! தன்‌ நடம்‌ 
தையை அவன்‌ அவ்வளவு சுலபமாக மாற்றிக்‌ கொள்வ 
இல்லை! காலம்‌ சரியா யிருக்கும்போதே சாதுர்யமாக நடந்து 
கொள்ளுகிறவனே நற்பலனை அடைறொன்‌. அதேபோல 
அக்காலம்‌ மாறும்போதும்‌ அவன்‌ ஏன்‌ சாதுர்யமாக நடந்து 
கொள்ளக்கூடாது ? ஏன்‌ தன்‌ செயலை மாற்றிக்‌ கொள்வ 
தில்லை? நல்ல காலத்தில்‌ செளகரியமாக வாழ்ந்து: 
பழக்கப்பட்ட அவனுக்கு மாறுதலுக்கேற்ப நடந்துகொள்‌ 
ளும்‌ ஆற்றல்‌ ஏனோ எளிதில்‌ ஏற்படுவதில்லை / கால மாறு 
தலை யொட்டி. அதிர்ஷ்டமும்‌ மாறுகிறது என்ற பிரக்ஞை 
அவனுக்கு ஏனோ ஏற்படுவதில்லை / இதனால்தான்‌ அவன்‌ 
வாழ்வில்‌ தோல்வியைக்‌ காண்கிறான்‌. மாறுதலுக்கேற்ப 
தன்‌ முறையை மாற்றிக்‌ கொண்டு நடப்பவனே வெற்‌, றி 
யைக்‌ காண்கிறான்‌. மந்தமாக நடப்பதைவிட, முரட்டுத்‌. 
தனமாக நடப்பதே நல்லதென நான்‌ கூறுவேன்‌. ஏனென்‌ 
றால்‌, அதிர்ஷ்ட தேவதை முரட்டுத்தனத்தி.ற்கே எக்ரெம்‌ பணி! 
இருள்‌! நாணத்துடன்‌ தன்னை நெருங்குறெவர்களை அவள்‌ 
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மதிப்பதில்லை அப்படிப்பட்டவர்களுக்கு அவள்‌ வெற்றியைத்‌ 
தருவளல்லை! இளமையின்‌ துடிப்பைக்‌ கண்டு பெருமிதமடை 
வும்‌ *காதலி' அவள்‌] அந்தத்‌ துடிப்புள்ளவர்களே அவளை அதி 
காரம்‌ செய்து, அவளுடைய *காதலை'--சாகாவரதிதைப்‌ பெற 


முடியும்‌/ அத்த வரத்திற்கே வெற்றியென்று பெயர்‌. 


பத்தாம்‌ அத்தியாயம்‌ 
ராஜாங்கத்தின்‌ குறிக்கோள்‌ 


மாக்கியவெல்லியின்‌ “ராஜாங்கம்‌” அவருடைய மனோதர்‌ 
மத்தை யொட்டியதும்‌, அவருடைய சரித்திரக்‌.கண்ணோட்‌ 
டம்‌--அனுபவத்தையொட்டியதுமான கருத்துக்களை ஆதார 
மாகக்‌ கொண்டதொரு அதிகார நிர்வாக ஸ்தாபனமாகும்‌. 
அதன்‌ குறிக்கோளும்‌ அக்கருத்துக்களின்‌ அடிப்படை 
யிலேயே அமைந்துள்ளது. அவருடைய “அரசன்‌” என்ற 
நூலிலும்‌, “உரையாடல்‌” என்ற நூலிலும்‌ அவர்‌ சித்தி 
ரிக்கும்‌ ராஜாங்கக்‌ கோட்பாட்டின்‌ உட்பொருள்‌ ஒன்றே 
தான்‌. 

முடியரசின்‌ கழ்‌, நாட்டைப்‌ பலப்படுத்திப்‌ பரிபாலிக்‌ 
கும்‌ முறைபற்றி ““அரசனி' லும்‌, குடியரசின்‌. கீழ்‌ மக்களை 
ஒன்றுபடுத்திப்‌ பரிபாலிப்பதுபற்றி “உரையாடலி'' லும்‌ 
மாக்கியவெல்லி எழுதியிருக்கிறார்‌. எல்லாவிதச்‌ சுதந்தர 
அரசுகளுக்கும்‌ அவர்‌ வலியுறுத்‌ தும்‌ இரண்டு முக்கியமான 
கோக்கங்களாவன : 

(1) :' ராஜ்யத்தின்‌ பரப்பை விஸ்தரித்தல்‌. 

(2): ராஜ்யத்தின்‌ PEA உறு க்கக்‌ காத்‌ 

தல்‌. 

தம்முடைய “அரசனி'ல்‌ அவர்‌ முடியாட்சியின்‌ மன்‌ 
னர்களை இருவகையாகப்‌ பிரிக்கிறார்‌ : 

(1) : பரம்பரை மன்னர்கள்‌. 2 

(2): புதிய மன்னர்கள்‌. இவ்விதமான இருவகை 
மன்னர்களை அவர்‌ காரண-காரியார்த்த அடிப்படையி 
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லேயே பிரிக்கிறார்‌. தவிரவும்‌, குடியரசாகவோ அல்லது 
முடியரசாகவோ இருந்து, பின்னர்‌ ஜெயிக்கப்படும்‌ ராஜ்யங்‌ 
களைப்‌ பற்றியும்‌ அவர்‌ குறிப்பிடுகிறார்‌. படை வலிமை-- 
அந்நியரின்‌ உதவி--அதிர்ஷ்டவசம்‌--சாமர்த்தியம்‌ இவை 
களில்‌ ஏதாவது ஒன்றின்‌ மூலமாகக்‌ கிடைக்கும்‌ ராஜ்யங்‌ 
களைப்‌ பற்றியும்‌ அவர்‌ குறிப்பிடுிறோர்‌. 

ராஜாங்கத்தின்‌ கோக்கம்‌--முக்கியய நோக்கம்‌ பிர 
தேசங்களை ஜெயிப்பதுதான்‌ என்று அவர்‌ கூறுவதையும்‌, 
பண்டையச்‌ சரித்திரத்திலிருந்து பல உதாரணங்களைத்‌ தன்‌ 
கொள்கைக்கு ஆதாரமரக அவர்‌ எடுத்துக்‌ காட்டுவதையும்‌ 
காம்‌ காண்கிறோம்‌. 

தமது ““அரசன்‌” என்ற நூலின்‌ ஆறாவது அத்தியாயத்‌ 
தில்‌ எவ்வாறு ஓரு அரசன்‌ தனது ராணுவ .பலத்தாலும்‌ 
அதிர்ஷ்டத்தாலும்‌ புதிய ராஜ்யத்தை - ஜெயிக்கலாம்‌ 
என்று விளக்குகிறார்‌. “அரசன்‌ மிகச்‌ சிறந்து விளங்கிய 
வீரர்களின்‌ - மேதைகளின்‌ -ராஜதந்திரிகளின்‌ செயல்களைப்‌ 
பின்பற்ற வேண்டும்‌. தனது படைப்‌ பலத்தால்‌ மட்டுமே 
அவன்‌ வெற்றி காண .முடியுமாதலால்‌, அரசாங்க வெற்‌ 
றிக்கு அதிர்ஷ்டமே முக்கிய காரணமாயிருக்க முடியாது 
என்பதை அவன்‌. உணர வேண்டும்‌. தங்களுடைய திறமை 
யாலும்‌, சக்தியாலும்‌ அரச பதவியைப்‌ பெற்ற மோஸஸ்‌, 
ஸைரஸ்‌, ரோமூலஸ்‌, தீஸ்யூஸ்‌ போன்றவர்களையே அவன்‌ 
உதாரணமாகக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌” என்று எழுதுஒருர்‌. 

ஏழாவது அத்தியாயத்தில்‌, பிறருடைய உதவியாலும்‌, 
அதிர்ஷ்டத்தாலும்‌ புதிய ராஜ்யங்களை அமைத்தவர்களைப்‌ 
பற்றிக்‌ குறிப்பிடுகிறார்‌. பிரான்ஸிஸ்கோஸ்‌ போர்ஸா எளிய 
கிலைமையிலிருந்து தனது ஒப்பற்ற தி.றனாலும்‌, அறிவாலும்‌ 
மிலான்‌ நகரத்திற்குக்‌ கோமகனான விதம்‌ பற்றியும்‌, ஸிஸேர்‌ 
கணனி தனது அதிர்ஷ்டத்தால்‌ அரசனான விதம்‌. பற்றி 
யும்‌ அவர்‌ எடுத்துரைக்கறார்‌. “ஒருவன்‌ தன்‌ ௮ திர்ஷ்டத்‌ 
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தாலும்‌, பிறர்‌ உதவியாலும்‌ அதிகாரம்‌ பெறுவதற்குப்‌ 
போர்ஜியாவையே உதாரணமாகக்‌ கொள்ளவேண்டும்‌” என்‌ 
கிறார்‌. “எவனொருவன்‌, . ஒரு : புதிய ராஜ்ய பதவியை 
அடைந்த பின்பு, எதிரிகளையெல்லாம்‌ ஒழித்துக்‌ கட்டி, 
ஈண்பர்களையெல்லாம்‌ திருப்திப்படுத்தி, சூழ்ச்சியாலோ அல்‌ 
லது பலாத்காரத்தாலோ நிலைத்து நின்று, மக்கள்‌ தன்னை 
வெறுக்காமலும்‌, அதேசமயம்‌ அவர்களைத்‌ தனக்குப்‌ பணிந்து 
நடக்குமாறும்‌. சாதுர்யமாக இருந்து, தனது படைகளைக்‌ 
கட்டுப்பாடாக நடத்தி, சீர்குலைவைத்‌ தடுத்து, ஒற்றுமையை 
உறுதியாக்க, ராஜ்யத்தைப்‌ பலப்படுத்தி, கடுமையாகவும்‌, 
அதே சமயம்‌ எளிமையாகவும்‌ நடந்து காட்டி. பெருமைக்‌ 
கும்‌ தாராளத்திற்கும்‌ தானே. உறைவிடம்‌ என்பதை மக்‌ 
கள்‌ உணரும்படி. செய்து, மற்ற அரசர்களும்‌, சிற்றரசர்‌ ' 
களும்‌. தனக்கு உதவி செய்வதன்மூலமே தாங்கள்‌ நன்மை 
யடைய முடியும்‌ என்று எண்ணும்படி செய்து, கம்பீரமாக 
ராஜ்யாதிகாரம்‌ . செலுத்துகிருனோ அவனைவிட வேறு 
உயர்ந்த உதாரணத்தைக்‌ காணமுடியாது” என்றும்‌ எழுது 
கிறார்‌. 

எட்டாவது அத்தியாயத்தில்‌, பல குற்றங்களை அனாயாச 
மாகச்‌. செய்ததன்மூலம்‌ அரசர்களானவர்களைப்பற்றிக்‌ 
குறிப்பிடுகிறார்‌. ஒரு குயவன்‌ மகனான அகதாக்லீஸ்‌ .மிகக்‌ 
கொடிய முறைகளைப்‌ பின்பற்றி ஸைரக்யூஸுக்கு அரசனான 
விதத்தை அவர்‌ விவரிக்கிறார்‌. அவனுடைய செய்கைகள்‌ 
மிகவும்‌ குரூரமானவையாக இருந்தன என்று அவரே ஓப்‌ 
புக்‌ கொள்ளுகிறார்‌. ஆயி னும்‌, பதவியை எப்படியெல்லாம்‌ 
கைப்பற்ற முடியும்‌ என்பதற்கு அவனை ஒரு உதாரண 
மாகக்‌ குறிப்பிட அவர்‌ தயங்கவில்லை! தன்‌ தந்தை 
யுடன்‌ பிறந்த சகோதரர்களையும்‌, பெர்மோ நகரத்துத்‌ தலை 
வர்களையும்‌ ஒரே சமயத்தில்‌ கொன்றுவிட்டு அந்நகரத்‌ 
இற்கு அதிபதியாக வந்த ஒலிவரோட்டோவையும்‌ மற்றொரு 
உதாரணமாக அவர்‌ குறிப்பிடுறோர்‌. 
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ஒன்பதாவது அத்தியாயத்தில்‌, தங்களுடைய புத்தி 
சாலித்தனத்தால்‌ ராஜ்யங்களுக்கு அதிபதிகளாக வந்தவர்‌ 
களைப்பற்‌. மி விவரிக்கிறார்‌. அத்தகையோர்‌ குடிகள்‌ அல்‌ 
லது பிரபுக்களின்‌ தயவால்‌ அல்லது ஆதரவால்‌ பதவிக்கு 
வருகின்றனர்‌; பிரபுக்களால்‌ கொடுமைக்குள்ளாகும்‌ மக்‌ 
கள்‌, சினந்து எழுந்து பிரபுக்களின்‌ அதிகாரத்தைக்‌ 
கவிழ்த்து வீட்டுத்‌ தங்களில்‌ ஒருவனை ராஜ்யாதிகாரியாகப்‌ 
பதவியில்‌ அமர்த்துகன்றனர்‌; அதேபோல, பிரபுக்களும்‌ 
குடிகளின்‌ கொட்டத்தைத்‌ தீவிரமாக ஓடுக்குவதற்காகத்‌ 
தங்களில்‌ ஓருவனை அரசனாக அமர்த்துகின்‌ றனர்‌. இவ்வாறு 
அவர்‌ வீவரித்‌திருக்றொர்‌. 

பல வழிகளிலும்‌ ராஜ்யங்க’ை அமைத்தவர்களைப்‌ 
பற்றியும்‌, அவர்கள்‌ கையாண்ட முறைகளைப்‌ பற்றியும்‌ 
கூறிய பின்‌, அவர்‌, அரசர்களுக்கு ஏற்படும்‌ பலவிதக்‌ கஷ்‌ 
டங்களைப்‌ பற்றியும்‌ ஆராய்கிறார்‌. குடிகள்‌ எப்போதுமே 
தங்கள்‌ நிலைமையை மேம்படுத்திக்கொள்ள நினைத்துக்‌ 
கலகம்‌ செய்வார்கள்‌ என்றும்‌, ராஜ்ய பதவியைப்‌ பெற 
அரசனுக்கு உதவியவர்கள்கூட விரோதிகளாக மாறலாம்‌ 
என்றும்‌, அரசனால்‌ அப்படிப்பட்டவர்களைச்‌ சமாளிப்பது 
அவ்வளவு எளிதல்லவென்றும்‌, அப்படிப்பட்ட நிலைமை 
களைச்‌ சமாளிக்க அவன்‌ குடிமக்களின்‌ நல்லெண்ணத்தைப்‌ 
பெறுவதுதான்‌ முக்கியம்‌ என்றும்‌ அவர்‌ விவரமாக எடுத்‌ 
துரைக்கிறார்‌. 

மாக்கியவெல்லி வாழ்ந்த காலத்தில்‌, சாம்ராஜ்ய ஆசை 
பல நாடுகளுக்கும்‌ இருந்தது. சாம்ராஜ்யமாகத்‌ தங்கள்‌ காடு 
களை விஸ்தரிக்கப்‌ பலநாடுகள்‌ முயன்‌ றன. தமது “அரசனை” 
கற்பனை செய்த அவரது சிந்தனையிலும்‌, தம்‌ இத்தாலிய 
நாடும்‌ புகழ்‌ வாய்ந்த பெரியதொரு சாம்ராஜ்யமாகப்‌ பரவிப்‌ 
பெருமையுடன்‌ திகழ வேண்டுமென்ற உணர்ச்சியுள்ள 
விருப்பம்‌ தோன்‌ றியீருக்தது. அதனால்தான்‌, ராஜ்யங்களை 
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ஜெயித்த வீராதி வீரர்களான பல முன்னாள்‌ அரசர்களைப்‌ 
பற்றியும்‌, அவர்களது பேராற்றல்‌ பற்றியும்‌ அவர்‌ வெகு 
வாகப்‌ புகழ்கிறார்‌. ச 4 

மாக்தியவெல்லி மேலும்‌ எழுதுகிறார்‌ :-- 

“புதிதாக ஜெயிக்கப்பட்ட நாடுகள்‌ பல இடையூறு 
களைத்‌ தோற்றுவிக்கும்‌. ஒரே மொழி பேசும்‌ ஒரு ராஜ்‌ 
யத்தை சுலபமாய்‌ ஆண்டு விடலாம்‌. ஜெயித்த அரசன்‌ 
தன்‌ புதிய ராஜ்யத்தில்‌ உடனடியாகச்‌ செய்ய வேண்டிய 
காரியங்கள்‌ என்னவென்றால்‌, (1) பழைய ராஜவம்சத்தைச்‌ 
சேர்ந்தவர்களையெல்லாம்‌ பூண்டோடு ஒழித்து விடுதலும்‌; 
(2) பழைய வரிகளையும்‌ சட்டங்களையும்‌ அப்படியே வைத்‌ 
இருத்த,லுமேயாகும்‌. மொழி, பழக்க வழக்கங்கள்‌, சட்டங்‌ 
கள்‌ முதலியவை முற்றிலும்‌ வேறாக இருக்கும்‌ காட்டை 
ஜெயிக்கும்‌ அரசனை, அக்காட்டைக்‌ கட்டி ஆளும்போது 
தான்‌, பல சிரமங்கள்‌ எதிர்நோக்கும்‌. ஆரம்பத்தில்‌ மக்கள்‌ 
கலகம்‌ செய்வார்கள்‌. அதை ஓடுக்குவதற்கும்‌, அமைதியை 
நிலை நாட்டவும்‌ அரசன்‌; ஆரம்பத்தில்‌ அங்கேயே வாழ 
வேண்டும்‌. தானே ஸ்தலத்தில்‌ இருந்து கொண்டு, கலகம்‌ 
செய்பவர்களை அடக்கி நிர்வாகத்தை நடத்துவதுதான்‌ 
சிறந்த ராஜதந்திரமாகும்‌. குடியரசாக இருந்த நாட்டை 
ஜெயிக்கும்போதுதான்‌ அரசனுக்கு அதிகமான கஷ்டங்கள்‌ 
அலை அலையாய்‌ எழுந்திடும்‌. குடிகள்‌ சுதந்திரமாய்‌ வாழ்ந்து 
பழக்கப்பட்டவர்கள்‌. தங்கள்‌ சுதந்திரத்தை மீண்டும்‌ 
பெறுவதற்காக அவர்கள்‌ கலகம்‌ செய்துகொண்டே யிருப்‌ 
பார்கள்‌. இந்த அபாயத்தை முறியடிக்க அரசீன்‌, அவர்‌ 
களின்‌ சுதந்தர உணர்ச்சி எப்போதும்‌ தலைகாட்ட முடியாமல்‌ 
மிகக்‌ கடுமையாக நடந்துகொள்ள வேண்டும்‌. ம்‌ 

“புதிய ராஜ்யத்தைக்‌ கட்டியாளும்‌ அரசனுக்குப்‌ 
பெரும்‌ பலமாயிருக்கவல்லது அவனுடைய நல்ல தேர்ச்சி 
பெற்ற படைப்‌ பலமேயாகும்‌. ஆயினும்‌, அந்தநாடு 
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களின்‌ பழக்க வழக்கங்களையும்‌, ஸ்தாபனங்களையும்‌ 
- அவன்‌ கெளரவித்து கடந்து கொள்வதாலும்‌ அவனுக்‌ 
குப்‌ பலமே ஏற்படும்‌.” 

குடியரசை ஸ்தாபிப்பதுப்ற்றிக்‌ கூறுகையில்‌ அவர்‌ 
குறிப்பிடுவதாவது:-- 

“ குடியரசை நிறுவுவது என்பது ஒரே மனிதனின்‌ 
வேலையேயாகும்‌. அதை அமைத்துப்‌ பலப்படுத்திய 
பிறகே, அதன்‌ ஆட்சிப்‌ பொறுப்பில்‌ அவன்‌ குடிமக்க 

்‌ ஞம்‌ கலந்துகொள்ள வாய்ப்பளிக்க வேண்டும்‌. ” 

மேலும்‌ அவர்‌ மொழிவதாவது:— . 

“்‌ குடியரசில்‌ மக்கள்தான்‌ எஜமானர்கள்‌. குடியர 
சில்‌ இருக்கும்‌ வியாபாரிகளும்‌, பிரபுக்களும்‌ மக்களின்‌ 
சுதந்திரத்திற்கு: இடையூறாக நிற்கிறார்கள்‌. அவர்களை 

முற்றிலும்‌ அடக்கி ஓடுக்கனாலொழிய குடியரசில்‌ 
அமைதி நிலவாது......குடி.யரசில்‌ சமூக நிலைமைகள்‌ 
கெட்டிருந்தால்‌, ஆள்பவருக்குப்‌ பெருத்த சோதனைகள்‌ 
ஏற்படும்‌. சுதந்திரம்‌ என்றால்‌, : எதையும்‌. ' செய்யும்‌ 
- உரிமை என்ற உணர்ச்சிப்‌ போக்கில்‌ வாழ நினைக்கும்‌ 
மக்களால்‌ அவனுக்குப்‌ பல தொல்லைகள்‌ தோன்றும்‌. 
நியாயமாகவும்‌ தன்னடக்கத்துடனும்‌, கட்டுப்பாட்டுடனும்‌ 
வாழ்வதுதான்‌ ௬தந்திர வாழ்வு என்று அம்‌ மக்கள்‌ உண 

்‌ ரும்படியாக ஆள்பவனின்‌ நிர்வாகம்‌ செயலபட வேண்டும்‌. 

“ அவனுடைய உறுதியான சித்தமும்‌ செயலுமே அக்குடி 
யரசைக்‌ காக்க முடியும்‌.” 

, ஸ்‌ திரமாக நிலைபெற்‌ நிறுக்க வேண்டுமானால்‌ 
அதன்‌ அரசியல்‌ திட்டமும்‌ (Constitution), சாதாரணச்‌ 
சட்டங்களும்‌ (Civil and Criminal Laws) எல்லா 
நிலைகளுக்கும்‌ வளைந்து கொடுக்கும்‌ ரீதியில்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌. இவ்வாறு இருப்பதில்தான்‌ குடியரசின்‌ ஜீவ 
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சக்தி இருக்கிறது” என்று அவர்‌ குடியரசின்‌ அடிப்படை 
உறுதிக்குச்‌ சரியான ஆலோசனையைக்‌ கூறுரொர்‌. 

வளர்ந்து வரும்‌ சம்பிரதாயங்களுக்கும்‌, சட்ட திட்டங்‌ 
களுக்கும்‌ நெருங்கிய தொடர்பிருக்கிறது என்கிறார்‌ அவர்‌; 
சாதாரணச்‌ சட்டங்களையும்‌, ராஜ்யத்திற்கு ஆதாரமாக 
அமையும்‌ அரசியல்‌ திட்டத்தையும்‌ அவர்‌ மிகத்‌ தெளிவாகப்‌ 
பிரித்துக்‌ காட்டுகிறார்‌. சட்டமும்‌--சம்பிரதாயமும்‌ பிரிக்க 
முடியாதபடி பிணைக்கப்பட்டவை என்று அவர்‌  வாதிச்‌ 
கிறார்‌:—“வழக்கத்தால்‌ தோன்றுவதே சம்பிரதாயமாகும்‌... 
வழக்கம்‌ மாறும்போது சட்டத்திலும்‌ மாறுதல்‌. நிகழும்‌; 
ஆயினும்‌, அரசியல்‌ திட்டத்தில்‌ மட்டும்‌. அவ்வளவு சுலப 
மாக மாறுதல்‌ ஏற்படுவதில்லை! வளையாத தடி போன்று, 
அரசியல்‌ திட்டமும்‌, சட்டங்களிலும்‌ வழக்கங்களிலும்‌ ஏம்‌ 
படுகின்ற மாறுதல்களை . அ.நுசறிக்கும்‌ போக்குடன்‌ விரு 
விருப்புடன்‌ - நடந்து கொள்வதில்லை / . அதனால்தான்‌, 
வளைந்து கொடுக்காத அரசியல்‌ திட்டத்தின்படி இயங்கும்‌ 
குடியரசால்‌ தலைநிமிர்ந்து நிற்கமுடிவதில்லை; அத்தகைய குடி. 
யரசுகள்‌ சில சமயங்களில்‌ வீழ்ந்தும்‌ விடுகின்றன. இம்‌ 
மாதிரியான அபாயத்தைத்‌ தவிர்க்க வேண்டுமானால்‌, சாதா 
ரணச்‌ சட்டங்களையும்‌, அரசியல்‌ திட்டத்தையும்‌ மாறு 
தின்ற நிலைமைகளுக்கேற்ப 'வளையக்கூடியதாக அவ்வப்‌ 
போது மாற்றியமைக்க வேண்டும்‌. இல்லாவிட்டால்‌, சம 
ர்சப்படுத்தும்‌ காரியங்களைத்‌ திடீரென்றோ அல்லது அபா 
யம்‌ நெருங்கிவிட்ட பிறகோ தான்‌ செய்யவேண்டிய விபரீத 
நிர்ப்பந்தம்‌ ஏற்படும்‌ / பழைய சட்டங்களையெல்லாம்‌ அடு 
யோடு அழித்துவிட்டுப்‌ புதிய சட்டங்களைச்‌ செய்ய வேண்‌ 
டும்‌ என்ற கட்டாயம்‌ ஏதுமில்லை ! பழைய சட்டங்களின்‌ 
“சாயல்‌' ட.திய சட்டங்களில்‌ இருக்கும்படியாகப்‌ பார்த்‌ துக்‌ 
கொள்வது நலம்‌. குடியரசைத்‌. தோற்றுவித்த சரித்‌ தர 
நாயகர்களான மூல புருஷர்களின்‌. நோக்கங்களை யொட்‌ 
யே பின்னால்‌ வருபவர்கள்‌. நடந்துகொள்ள வேண்டும்‌ 
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அப்போதுதான்‌ குடியரசு நீடித்திருக்க முடியும்‌. புத்துயி 
ரும்‌-—8ரும்‌-—5றப்பும்‌ அளிக்கப்பட வேண்டுமென்பத ற்‌ 
காக மூல புருஷர்களின்‌ ஜீவ உணர்ச்சிகளை அழித்துவிட 
வேண்டும்‌ என்று நினைப்பது வெறும்‌ மடமைப்‌ புத்தியே 
யாகும்‌! அப்படிச்‌ செய்வதால்‌, குடி.யரசிற்குத்‌ தொடர்ச்ச 
யாகப்‌ பலமளித்து வந்த உன்னத நோக்கங்கள்‌ எல்லாம்‌ 
மறைந்துதான்‌ விடும்‌ !” 

“டுநருக்கடூயான சமயங்களில்‌ எதேச்சாதிகாரத்தைச்‌ 
செலுத்தக்‌ குடியரசின்‌ அரசியல்‌ திட்டத்தில்‌ வழி இருக்க 
வேண்டும்‌. ஒரு குறிப்பிட்ட காலத்தில்‌ ஒரு குறிப்பிட்ட 
முடிவைக்‌ காண்பதற்காக ரோமக்‌ குடியரசின்‌ அரசியல்‌ 
திட்டத்தில்‌ சட்டபூர்வமான எதேச்சாதிகாரத்‌திற்கு (Consti- 
tutional Dictatorship.) வகை செய்யப்பட்டிருந்ததை 
நான்‌ குறிப்பிட விரும்புகிறேன்‌ ” என்று மாக்கியவெல்லி 
விரிவாக எடுத்துரைத்திருப்பதை நாம்‌ நன்கு அறிந்து 
கொள்ள வேண்டும்‌. 

புரட்சிக்‌ காலத்திய சர்வாஇகாரியையோ அல்லது சர்வாதி 
காரத்தையேர மாக்கியவெல்லி நிச்சயமாக விரும்பவில்லை! 

ஆயினும்‌, நெருக்கடிக்‌ காலத்தில்‌ ஜனப்பிர திநிதித்‌ துவ 
சபை துரிதமாக இயங்கி, சட்டங்களைச்‌ செய்து நெருக்கடி 
யைச்‌ சமாளிக்க இயலாது என்றும்‌, ஓரு எதேச்சா திகாரி 
யால்தான்‌ துரிதமான முடிவைச்‌ செய்து, புயல்வேகத்துடன்‌ 
நெருக்கடியைச்‌ சமாளிக்கவல்ல குதிரைச்‌ சக்தியை முடுக்கி 
விட முடியும்‌ என்றும்‌ அவர்‌ எழுதுகிருர்‌. ஆனால்‌, “எதேச்‌ 
சாதிகாரி, சட்ட திட்டங்களை, மீற வேண்டும்‌ என்பதற்காக 
மீறக்கூடாது. நன்கு வகுக்கப்பட்டதும்‌, அரசியல்‌ திட்‌ 
டத்திற்குட்பட்டதுமான, சட்டபூர்வமான எதேச்சாதி 
காரமே, குடியரசை, நெருக்கடிக்‌ காலத்தின்‌ அபாயத்தி 
லிருந்து காப்பாற்றவல்லது. குடியரசின்‌ உண்மையான 
அரசியல்‌ பலமும்‌ அதுதான்‌ !"' என்றும்‌ அவர்‌ எழுதுரறோர்‌. 
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குடியரசில்‌, அரசியல்‌ கட்சிகள்‌ "இருப்பதையும்‌, கட்சி 
யாட்சி முறை இருப்பதையும்‌ அவர்‌ ஆதரிக்கிறார்‌. கட்சி 
யாட்சி முறை முக்கியமானது என்பது அவருடைய உறுதி 
யான அபிப்பிராயமாகும்‌. 

ரோமில்‌, பிரபுக்களின்‌ கட்சி மக்களின்‌ கட்சி என இரு 
அரசியல்‌ கட்சிகள்‌ இருந்தனவென்று அவர்‌ குறிப்பிடுகிறார்‌. 
குடியரசின்‌ பத்திரத்திற்கு அதிகாரச்‌ சமநிலை முக்கியமான 
தொரு அரசியல்‌ தேவையும்‌--பலமுமாகும்‌ என்றும்‌, இந்த 
அதிகாரச்‌ சமநிலையைப்‌ பாதுகாக்கக்கூடிய பணியைச்‌ 
செய்யவல்லன இந்த அரசியல்‌ கட்சிகளும்‌, கட்சியாட்சி 
முறையுமேயாகும்‌ என்றும்‌ அவர்‌ கருதுகிறார்‌. அரசியல்‌ 
விழிப்புடன்‌—நிர்மாண ரீதியில்‌ இயங்குகின்ற அரசியல்‌ 
கட்சிகளும்‌, கட்சியாட்சி முறையும்‌ குடியரசின்‌ சிறப்பிற்‌ 
கும்‌--சுபிட்சத்திற்கும்‌ அவசியமானவை என்றும்‌ அவர்‌ 
வாதிக்கறார்‌. கட்சி சர்க்கார்‌ முறையில்‌, மக்கள்‌ தங்களு 
டைய அறிவாற்றலை வெளிப்படுத்திக்‌ கொள்ளுவதற்கு 
நிறைய வாய்ப்புக்கள்‌ ஏற்படுகின்றன என்றும்‌ அவர்‌ கூறு 
கிறார்‌. “கட்சியாட்சு முறையால்தான்‌ மக்களிடையே ராஜ்ய 
நலனுக்கான சுமூகச்‌ சூழ்நிலையைச்‌ சிருஷ்டிக்க முடியும்‌; நாட்‌ 
டிற்கு எந்த நேரத்திலும்‌ சேவை செய்யும்‌ ஊழியர்களையும்‌, 
உயிர்‌ கொடுக்கும்‌ உத்தம வீரர்களையும்‌, அழகளிக்கும்‌ கலைஞர்‌ 
களையும்‌, அறிவைத்‌ தரும்‌ மேதைகளையும்‌ தோற்றுவிக்க முடி 
யும்‌” என்று அவர்‌ நிச்சயமாக நம்புகிறார்‌. 

எல்லாவற்றையும்‌ எப்படியும்‌ அடைந்தே திருவ 
தென்ற மக்களின்‌ *இச்சை'யை, அவர்‌; தமது ரர்ஜ்ய விஸ்‌ 
தரிப்புக்‌ கொள்கைக்கு மிகத்‌ தந்திரமாக--அதையே ஆதார 
மாக--உபயோகப்படுத்திக்‌ கொள்ளுகருர்‌ ! 

முடியரசானாலும்‌ சரி, அல்லது குடியரசானாலும்‌ சரி, 
அவருக்கு ராஜாங்கமும்‌ அதன்‌ ஏகபோக அதிகார வல்லமை 
யுமே பிரதானமானவையாகும்‌ / 


86 ஆட்சிக்‌ கலை 

எனவேதான்‌, மக்களின்‌ இச்சையைப்‌ பூர்த்தி செய்யும்‌ 
ரீதியில்‌ ராஜாங்கம்‌ ராஜ்ய விஸ்தரிப்புத்துறையில்‌ இறங்கி 
யாக வேண்டும்‌ என்கிறார்‌. 

முடிவில்‌, அவர்‌ சமுதாய ஈலனைப்பொருத்தே ராஜாங்‌ 
கத்தின்‌ பலழும்‌--பெருமையும்‌ இருக்கின்றன என்று தமது 
வலிமைத்‌ தத்துவத்திற்கு முத்தாய்ப்பு வைத்துவிடுகறார்‌ 7 


பதிஜென்றாம்‌ அத்தியாயம்‌ : 


ராஜாங்கமும்‌--யுத்தமும்‌ 
சரியான--முறையான்‌ படை வலிமை இல்லாமல்‌ 
தோல்வீயுற்றவர்களில்‌ சவனரோலாவை முக்கியமான உதா 
ரண புருஷராக மாக்கியவெல்லி சுட்டிக்‌ காட்டுகிறார்‌. 
நன்கு பயிற்கியளிக்கப்பட்ட ராணுவ பலந்தான்‌ மிக 
வும்‌ அவசியமானது என்று அவர்‌ பல. இடங்களில்‌ குறிப்‌ 
பிட்டிருக்றொர்‌. தன்‌ சக்தியை நிரூபித்துக்‌ காட்டப்‌ படை 
வலிமையே சரியான சான்றாகும்‌ என்கிறார்‌ அவர்‌. மனிதர்‌ 
களை நம்ப வைக்கவும்‌, பணிவுடன்‌ நடக்க வைக்கவும்‌ 
ராணுவ பலமே அரசனுக்குப்‌ பெரிதும்‌ உதவி செய்கின்‌ 
றது என்‌.றும்‌ அவர்‌ கூறுரறொோர்‌. 
₹ மக்களைப்‌ பயப்படுத்தி வைத்தால்தான்‌, அவர்‌ 
களுக்கு ராஜாங்கத்‌ ர்தின்‌ பலத்தில்‌ ஈம்பிக்கை ஏற்படும்‌. 
அதற்குராணுவ பலமேழுக்கியச்சாதனமாகும்‌''என்கிறார்‌. 
“யுத்தக்‌ கலை” என்ற தமது நூலில்‌, 17-வயதி 
லிருந்து 40. வயது வரையிலுள்ள சகல ஆண்களுக்கும்‌ 
யுத்தப்பயிற்‌ிஅளிக்கப்படவேண்டும்‌''என்‌ றுஎழுதுறொர்‌. 
சேனை முக்கியமா ?...பணம்‌ முக்கியமா ? இந்தக்‌ கேள்‌ 
விக்கு அவர்‌ அளிக்கும்‌ பதில்‌ வருமா.று:-- 
“ பணம்‌ எப்போதும்‌ நல்ல சைன்யங்களைப்‌ பெற்‌ 
றத்‌ தந்துவிடாது; ஆனால்‌, நல்ல பங்க த 
தையும்‌, பொருளையும்‌ சம்பா திக்கன்‌ றன.” 
நாட்டை ஆளுபவன்‌ யுத்தத்‌ தேர்ச்சியில்‌' மிகச்‌ சிறந்து 
விளங்க வேண்டுமென்று அவர்‌ வலியுறுத்திக்‌ கூறும்போது 
பின்‌ வருமாறு எழுதுகிறார்‌: 
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“அள்‌ பவனிடம்‌ எ தர்பார்க்கப்படும்‌ சிறப்பான அம்சம்‌ 
அவனுடைய யுத்தத்‌ தேர்ச்சியேயாகும்‌. அவனுடைய யுத்‌ 
தத்‌ தேர்ச்சியே அவனை அப்பதவியில்‌ நீடிக்கச்செய்கிறது 
என்பதை அவன்‌ அல்லும்‌ பகலும்‌ உணர்ந்திருக்க வேண்‌ 
டும்‌! யுத்தத்‌ தேர்ச்சி பெறாத அரசனை அல்லது தலைவனை 
அவனுடைய ராணுவ வீரர்கள்கூட மதிக்கமாட்டார்கள்‌. 
அவர்களை அவனும்‌ நம்பமுடியாது / போர்க்‌ கலையில்‌ 
தேர்க்த ஞானமும்‌, பயிற்சியும்‌ பெற்ற தலைவர்களையே 
சிப்பாய்களும்‌, சிப்பந்திகளும்‌, மக்களும்‌ பயபக்தியுடன்‌ 
மதிப்பார்கள்‌." 


யுத்தமே கூடாது என்று ம்கன்வெல்லி எந்த இடத்‌ 
திலும்‌ கூறியதாகத்‌ தெரியவில்லை]. 
“ அடிக்கடி யுத்தங்கள்‌ மூன வேண்டும்‌. ந லகம்‌ 
அரசு ஈடுபடவேண்டும்‌. தன்‌ ராஜ்யத்தை விஸ்தரித்துக்‌ 
- கொள்ளவும்‌, தன்‌ வீரர்களின்‌ பெருமையையும்‌, திறமை 
யையும்‌ உலகறியச்‌ செய்யவும்‌, தன்‌. ராஜ்யத்திலுள்ள 
- விரும்பத்தகாதவர்கனயும்‌,. உத்சாகமுள்ளவர்களையும்‌, 
- ஈடுபடுத்தவும்‌ அடிக்கடி அரசு யுத்தம்‌ .செய்யவேண்டும்‌”” 
என்றே அவர்‌ யுத்த முழக்கம்‌ செய்கிறார்‌! 
“யுத்தம்‌ தேசத்திற்குப்‌ புத்துயிரை அளிக்கவல்ல 
சஞ்சிவியைப்‌ போன்றதாகும்‌!” இவ்விதம்‌ அவர்‌ யுத்தத்‌ 
ம்‌ இன்‌ அவசியத்தை வர்ணிக்கிறார்‌! 


தமது இந்தத்‌ கருத்தை ண்ர்ஜிதப்படு டுத்தும்‌ ரீதியில்‌ 
அவர்‌ கூறுவதாவது: 
ல்‌ ஒவ்வொருவனும்‌ மற்‌, றவனுக்கு மேலாகவோ அல்‌ 
லது அவனைக்‌ காட்டிலும்‌ பலமுள்ளவனாகவோ இருக்‌ 
கவே நினை க்றொன்‌; அதற்காகப்‌ பரஸ்பரப்‌ போட்டியில்‌ 
இறங்குகிறான்‌ : இது அவனுடைய: தடுக்க. முடியாத 
ஆவலேயன்‌ றி வேறில்லை /””-' 


பன்னிரண்டாம்‌ அத்தியாயம்‌ 


மாக்கியவெல்லியைக்‌ கண்டிப்பவர்‌- 
ஆதரிப்பவரின்‌ சில முக்கிய வாதங்கள்‌ 


.மாக்கியவெல்லியின்‌ ராஜதந்திர மேதையைப்‌ பற்றிப்‌ 
பல ருரலாசிரியர்களும்‌, ராஜீய வாதிகளும்‌ அவர்‌ காலத்த 
வர்களும்‌; பிற்காலத்‌ தவர்களும்‌, . இன்றைய விமர்சகர்களும்‌ 
பலவிதமான  அபிப்பிராயங்களைக்‌ கூறியிருக்கிறார்கள்‌. 
சிலர்‌ அவர்‌ தத்துவத்தை ஒரேயடியாகக்‌ கண்டிக்கிருர்கள்‌; 
இன்னும்‌ சிலர்‌ ஓரேயடியாகப்‌ புகழ்கிறார்கள்‌. ; மற்றும்‌ 
சிலரே நடுகிலைமையில்‌ நின்று அவரது கருத்துக்களை வீமர்‌ 
சனம்‌. செய்கிறார்கள்‌. இந்த அத்தியாயத்தில்‌, அவரைக்‌ 
கண்டிப்பவர்‌-—ஆதரிப்பவரின்‌ சில முக்கிய வாதங்கள்‌ அப்‌ 
படியே தரப்பட்டிருக்கன்‌ றன. 

கண்டிப்பவர்கள்‌ சொல்லுகிறார்கள்‌ :-- 

1. “ மரக்கியவெல்லியின்‌ ராஜீயக்‌ கருத்துக்கள்‌ அவர்‌ 
காலத்தில்‌ ஏற்பட்டிருந்த நிலைமைகள்‌--சம்பவங்கள்‌ 
காரணமாகவே எழுக்தன. எனவே, அவை அக்காலத்‌ 
இய பிக ழ்ச்கிகளுக்கு மட்டிலுமே பொருந்தக்‌ கூடி. 


யவையாகும்‌. ' ப 


“8. * பொய்யும்‌ பித்தலாட்டமும்‌ கிறைந்த இரு சூழ்நிலை 
யில்‌ அவர்‌ வ ஆகையால்தான்‌ அவரும்‌ 
“சூழ்ச்சியே உலூல்‌ . வெற்றி. பெறும்‌” ன்று 
நினை த்தார்‌. ' ட்டு 

9. “ மனிதர்கள்‌: பொதுவாக--இயற்கை சுபாவ ரீதியில்‌ 
கெட்டவர்கள்‌ ' என்று மாக்யெவெல்லி தமது 


ஆட்சிக்‌ கலை 
“இருண்ட” அபிப்பிராயத்தை வெளியிடுகிறுர்‌. எதி 
லும்‌ கெடுதலைக்‌ காணும்‌ மனப்பான்மையுடன்‌ அவர்‌ 
மனித சுபாவத்தை ஆராய்கிறார்‌” என்கிறார்‌ ஹாப்ஸ்‌. 
மாக்கியவெல்லியின்‌ சரித்திர ஆராய்ச்சியைக்‌ கண்‌ 
டித்து டன்னிங்‌ கூறுவதாவது:--* நடந்ததாகக்‌ கூறப்‌ 
படும்‌ விஷயங்களைப்‌ பரி£லனை செய்யாமலேயே மாக்‌ 
கியவெல்லி ரோமானியரின்‌ சரித்திரத்தை அப்படியே 
ஒப்புக்‌ கொண்டிருக்கிறார்‌. சில சமயங்களில்‌: அவர்‌, 
கடந்தே யிருந்திருக்க முடியாத சம்பவங்களையும்‌, ஈம்‌ 
பவே தகாத கதைகளையும்‌ ஆதாரங்களாகக்‌ கூறு 
கிறார்‌. மாக்கியவெல்லியின்‌ முறைக்குச்‌ சரித்திர பூர்வ 
மான ஆதாரம்‌ இருப்பதுபோலத்‌ தெறிகிறது ! அது 
வும்‌, வெளித்‌ தோற்றமேயன்‌ றி உண்மையல்ல.” ' 
“சரித்திர சம்பவங்களை ஆதாரமாகக்‌ கொள்ளாமல்‌ 
தான்‌, மரக்கியவெல்லி தமது ராஜீய முடிவிற்கு வந்‌ 
இருக்கிறார்‌. பின்னர்‌, தமது அபிப்பிராயத்தைப்‌ பலப்‌ 
படுத்திக்‌ கொள்வதற்கும்‌, விளக்குவதற்குமே சரித்‌ 
திரத்தை உபயோகித்துக்‌ கொண்டார்‌” இவ்வாறு 
சாயைன்‌ ஏழுதுகிஞுர்‌. 


மிருக பலம்‌ ஒன்றுதான்‌ மாக்கியவெல்லியின்‌ ராஜீய 
சித்தாந்தத்தின்‌ திறவு கோலாகும்‌' என்கிறார்‌ ஜான்‌ 
மார்லி. 
மாக்கியவெல்லியின்‌ வாழ்க்கையை தத்துவத்தைப்‌ 
பற்றி“விரிவாக எழுதியிருக்கும்‌ வில்லாரி என்பவர்‌, 
மாக்கியவெல்லியை அநேகமாக ஆதரிக்கிறார்‌. ஆயி 
னம்‌, அவர்‌ கூட அடியிற்‌ கண்டவாறு தமது கண்ட 
னத்தை ஓரு இடத்தில்‌ குறிப்பிட்டிருக்கறார்‌:-- 
“அரசனுடைய சொந்த வாழ்க்கையைப்பற்‌றி மாக்‌ 
இயவெல்லி சிந்திக்கவேயில்லை. ‘அரசனுடைய நாசம்‌ 
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ராஜ்யத்தின்‌ நாசம்‌' என்ற சொற்றொடரைக்‌ கண்ட 
வாறு அவர்‌ உபயோகிக்கிறார்‌. அவர்‌ கூறும்‌ அரசனும்‌ 
மனிதன்தானே! மனிதனுடைய குணங்கள்‌--செய்கை 
கனை விட்டு அவன்‌ (அரசன்‌) மட்டும்‌ முற்றிலும்‌ 
வேர அபட்டிருப்பது என்பது முடியாத .காரியம்‌ என்‌ 
பதை அவர்‌ அடிக்கடி மறந்து விடுகிறார்‌. இதுதான்‌ 
அவர்‌ செய்யும்‌ பெரிய தவறாகும்‌. தனி ஒழுக்கம்‌ வேறு 
_— அரச ஒழுக்கம்‌ வேறு என்று அவர்‌ பிரிப்பதாலும்‌, 
அரசாங்கத்‌ தலைவனைப்பற்றி அவர்‌ கனவு” காணுவ 
தாலுமே அவர்‌ பெரிய தவறு செய்கருர்‌ என்று நான்‌ 
நிச்சயமாகக்‌ கூறுவேன்‌. அவருடைய ரூபமில்லாத 
கற்பனைத்‌ தலைவனில்‌ தனி மனிதன்‌ இரண்டறக்‌ 
கலந்து வீடுறோன்‌ என்ற உண்மையை மாக்கியவெல்லி 
எப்படித்‌ தான்‌ உணர மறந்தாரோ !” 

“ மரக்கியவெல்லிஸம்‌' என்றால்‌, மோசடி, அசத்தியம்‌,, 
சூழ்ச்சி, தந்திரம்‌, கொலை முதலிய படுபாதகச்‌ செயல்‌ 
களைத்‌ தன்னுள்‌. அடக்கிக்‌ கொண்டுள்ள ஒரு பயங்கர 
வாதமே யாகும்‌.' 


மஹா பிரடமிக்‌ என்ற பிரஷ்யாவின்‌ முன்னாள்‌ அரசர்‌ 
களில்‌ ஓருவர்‌ மாக்கயவெல்லியை அதிதிவிரமாகத்‌ 
தாக்க, “மாக்யெவெல்லியின்‌ அரசனுக்கு மறுப்பு” என்ற 
ஒரு பிரசுரத்தை வெளியிட்டார்‌. அதில்‌ அவர்‌ மாக்‌ 
கியவெல்லியை, : “அவமதிக்கப்பட்ட அரசர்களின்‌ 
மான சம்ரக்ஷகர்‌; திருடர்களுடைய--கொலைகாரர்களு 
டைய குரு” என்று குறிப்பிடுகிறார்‌. ழக 

பிரபல அரசியல்‌ அறிஞர்‌ ஹெரால்டு ஸ்‌ எழுதுவ 
தாவது: —“மாக்கியவெல்லியின்‌ ““அரசன்‌"' என்ற நூல்‌ 
அன்றாட வாழ்க்கைக்கு வழி காட்டும்‌ விதிகள்‌ அடங்‌ 
இய ஒரு நாலல்ல. அது மெடிஸி வம்சத்திற்காக, 
அவர்கள்‌ புரிந்து கொள்வதற்காக அவர்களின்‌ காலத்‌ 
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11. 


12. 


18. 


ஆட்சிக்‌ கலை 


இய சரித்திரத்தைத்‌ தழுவி எழுதப்பட்ட நூலாகும்‌. 
தம்முடைய அரசியல்‌ அனுபவத்தை அவர்கள்‌ புரிந்து 
கொள்வார்கள்‌ என்று மாக்யெவெல்லியால்‌ எழுதப்‌ 
பட்ட ஒரு பாடப்‌ புத்தகமாகும்‌.” 


பூனி என்பவர்‌ பெனிடிட்டோ வார்ச்சி என்பவருக்கு 
எழுதிய ஒரு கடிதத்தில்‌ மாக்கியவெல்லியைக்‌ கண்டுத்‌ 
துப்‌ பின்‌ வருமாறு எழுதுகிறார்‌: 

“தங்கள்‌ செல்வத்தைப்‌ பறிப்பதற்கான வழிகளைக்‌ 
கோமகஜுக்கு எடுத்துக்‌ காட்டவே “அரசன்‌” என்ற 
ஆரலை மாக்கியவெல்லி எழுதியிருக்கிறார்‌ என்று பணக்‌ 
காரர்கள்‌ நினைக்கிறார்கள்‌ ; தங்களுடைய சுதந்திரத்‌ 
தைப்‌ க மாக்கியவெல்லி அந்நூலை 
எழுதியிருக்கறார்‌ என்று ஏழைகள்‌ எண்ணுகிறார்கள்‌; 
அவரை எல்லோருமே நாஸ்திகர்‌ என்று கூறுகிறார்‌ 
கள்‌. நல்லவர்கள்‌ அவரை அயோக்கியன்‌ என்று 

கடலில்‌ பலி துமி தங்களைக்‌ காட்டிலும்‌ அவர்‌ தந்திர 
சாலியான அயோக்கியன்‌ என்று கெட்டவர்கள்‌ ஏசு 
கிறார்கள்‌.” 


- - ்‌ 
தமது “அப்பாஜியா” என்ற நூரலில்‌, கார்டினல்‌ af 
னால்டு போல்‌ என்பவர்‌ மரக்கியவெல்லியைக்‌ கடுமை 
யாகத்‌ தாக்கிப்‌ பின்வருமாறு ஏழுதுஅழுர்‌:-- 

“ அவருடைய நூல்கள்‌ சைத்தானின்‌ கையால்‌ எழு 
தப்பட்டவையாகும்‌. யாருக்கெல்லாம்‌ புத்திமதி கூறு 
றுரோ, அவர்களையெல்லாம்‌  அழிப்பதற்காகவே 
அவர்‌ எழுதினர்‌. அவருடைய நரல்களைவீட, அவ 
குடைய வாழ்க்கை இன்னும்‌ கெட்டதாகவும்‌, வெறுக்‌ 
கத்தக்க சாகவும்‌ இருந்திருக்க வேண்டும்‌.” 


a 


க a; த்துவேஷத்தி ன்‌ வித்துதான்‌ [மாச்சியவெல்லி 
என்று, காம்பனெல்ல என்ற சிறந்த தத்துவ சாஸ்திரி 


14. 


15. 


16. 
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மாக்யெவெல்லியைக்‌ கண்டனம்‌ செய்து எழுதியிருக்‌ 
கிறார்‌. 6 
ரிப்படெனரா என்ற பாதிரி ஓருவர்‌, மாக்கியவெல்லியை 
அக்காலத்தில்‌ ஸ்பெயின்‌ தேசத்தின்‌ அரசனாகவிருந்த 
2-வது பிலிப்புடன்‌ ஓப்பிட்டு, “இருவரும்‌ மூட்டிவிட்ட 
நரகலோகத்து நெருப்பு, எங்கும்‌ பரவி, உலகனை த்தை 
யும்‌ எரித்துச்‌ சாம்பலாக்கிவிட முயல்கின்றது” என்று 
கூறியிருக்கிறார்‌. 

ளெமெண்டி என்ற ஸ்பெயின்‌ நாட்டுப்‌ பாதிரி ஒருவர்‌, 
தமது, *நிக்காலோ மாக்கியவெல்லியின்‌. மடமையைப்‌ பற்‌ 
திய வியாசம்‌'' என்ற பிரசுரத்தில்‌ மாக்கியவெல்லியை, 
“மதத்தின்‌ விரோதி; மக்களின்‌ விரோதி; சமுதாயத்‌ 
தற்கே விரோதி; நல்லனயாவிற்குமே வீரோதி” 
என்று கண்டித்திருக்கிறார்‌. 

தமது “அரசன்‌” சர்வ சக்திமான்‌ என்றும்‌, குறைவு 
படாத அதிகாரம்‌ படத்தவன்‌ என்றும்‌, அவனுக்குச்‌ 
சாமானிய மனிதனின்‌ மனச்சாட்டி இருக்கவேண்டிய 
தில்லை என்றும்‌, அவன்‌ எல்லோருக்கும்‌ எல்லாவற்‌ 
றுக்கும்‌ மேம்பட்டவன்‌ என்றும்‌, அவனுடைய ராஜ்‌ 
யாதிகாரத்தின்‌ சிறப்பினை எவருமே எவ்விதத்திலும்‌ 
களங்கப்படுத்த முடியாது என்றும்‌ மாக்யெவெல்லி 
கண்டிப்பாகக்‌ கூறும்‌ கூற்றினைக்‌ கண்டு திகைக்கும்‌ 
ஹெரால்டு லஸ்கியைப்‌ போன்ற பலரும்‌ பின்வருமாறு 
அபிப்பிராயப்படுகின்‌ றனர்‌:- 


“ராஜ்யத்தை அமைத்து, அதை நன்றாகப்‌ பாதுகாக்கும்‌ 
அறிவாளியான ராஜதந்திரியும்‌, சமுதாயத்தில்‌ பிறந்து 
வளர்ந்து, அதனால்‌ உருவாக்கப்பட்டவன்‌ தானே / அப்‌ 
படி.யிருக்க, அவனை மட்டிலும்‌, பொதுவான சமுதாய 
மனமற்ற ஒரு தனித்த மனத்தினனாய்‌ ஏன்‌ பாவிக்க 
வேண்டும்‌? அப்படித்தான்‌ அவனால்‌ எப்படி. இருக்கமுடி 
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யும்‌? அவனால்‌ அப்படி. இருக்க முடி.வதாகவே வைத்துக்‌ 
கொள்வோம்‌! தனக்குப்பிடிக்காத ஒருவித வாழ்க்கை 
முறையைச்‌ சமுதாயத்தின்‌ மீது திணிக்க அவன்‌ யார்‌? 
எந்த ராஜதந்திரியும்‌ திமையை விதைத்து நன்மையை 
அறுவடை செய்யமுடியாது. ரூபமுள்ளவனாயிருந்தும்‌, 
அவன்‌ தன்னை எப்படி ரூபமில்லாத உருவெளித்‌ 
தோற்றமாகப்‌ பாவித்துக்கொள்ள முடியும்‌? சமுதாயச்‌ 
சுழலில்‌ சிக்கிய மனிதன்‌, அவன்‌ எவ்வளவு திறமை 
யுள்ளவனாக இருந்தாலும்‌, . சமுதாயத்தின்‌ நடப்பில்‌ 
அதன்‌ நலன்களுக்காக, தொடர்ச்சியாக “ வரும்‌ 
அதன்‌ வாழ்க்கை விதிகளைக்‌ கவிழ்த்துவிட்டு, சமுதாய 
கே்ஷமத்தை நாடுவதாகச்‌ சொல்வது. வெறும்‌ 
பாசாங்கே யாகும்‌, சமுதாயம்‌ பூராவிற்குமே ஓழுங்‌ 
கீனமானவை என்று எண்ணப்படும்‌ செயல்களை ராஜ 
தந்திரி என்பதற்காக அவன்‌ மட்டும்‌ செய்யலாமா? 
அப்படி அவன்‌ செய்தாலும்‌ அவைகளை, சமுதாயத்‌ 
தால்‌ கருதப்படும்‌ ஈல்லஓழுக்கமான செயல்கள்‌ என்று 
எப்படிச்‌ சொல்ல முடியும்‌?...... ஒன்று ராஜதந்திரி 
சமுதாயத்தின்‌ எண்ணங்களையும்‌, உணர்ச்சிகளையும்‌ 
மதித்தும்‌, அனுசரித்தும்‌ ஈடந்துகொள்ளவேண்டும்‌; 
மற்றவர்கள்‌ தன்னை மதிப்பீடும்‌ அளவிற்கே தானும்‌ 
மதிப்பிட்டுக்கொள்ளவேண்டும்‌; அல்லது வெறும்‌ உரு 
வெளித்‌ தோற்றமாகிவிடவேண்டும்‌ ! ராஜதந்திரியின்‌ 
ஓழுக்க வீதிகள்‌ என்பன சமுதாய ஓழுக்க விதிகளி 
னின்றும்‌ மாறுபட்டவையல்ல. ஏனெனில்‌, சமுதாய 
ரத்தமே அவனுடைய நாளங்களில்‌ ஓடுகிறது. ' 

“ஓரு தேசம்‌, கலகங்களினால்‌ சீர்குலைத்து விடுவதா 
தீவே வைத்துக்கொள்வோம்‌. அத்தகைய நாட்டைப்‌ 
பலமுள்ள நாடாக்‌8, புனருத்தாரணம்‌ செய்யக்கூடிய 
மனிதர்கள்‌ எத்தகைய குணமுடையவர்களாக இருக்க 
வேண்டும்‌; எவராய்‌ இருக்க முடியும்‌ என்பதைப்பற்றி 
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மாக்கியவெல்லிக்குள்ள அனுபவ முதிர்ச்சியைப்‌ புக 
முவதால்‌ தவறு இல்லை. ஆயினும்‌, சமுதாயத்தில்‌ 
நெருக்கடிகளைச்‌ சிருஷ்டிக்கும்‌ சமுதாய நிலைமைகளை 
அவர்‌ சரியாக ஆராய்ந்து சீர்தூக்கிப்‌ பார்த்தாரா 
என்பது சந்தேகந்தான்‌. காரண-காரியங்களுக்குள்ள 
தொடர்பை அறிய அவர்‌ தவறினார்‌ என்றுதான்‌ கூற 
வேண்டும்‌. சிக்கலான சமுதாய அமைப்பில்‌ அரசியல்‌ 
கொந்தளிப்புகள்‌ ஏன்‌. ஏற்படுகின்றன என்பதை 
நன்கு ஆராய்வோமானால்‌, நாம்‌ நல்ல முடிவுக்கே வரு 
வோம்‌; நல்ல பரிகாரத்தையும்‌ காண்போம்‌. சமுதாயத்‌ 
தின்‌ பல்வேறு பிரிவுகளிடையே நிலவும்‌--பகுத்தறி 
வுக்கு ஓவ்வாத-தலை£ழான- பொருளாதார ஏற்றத்‌ 
தாழ்வுகள்தான்‌ சமுதாயக்‌ கொந்தளிப்புகளுக்குக்‌ 
காரணமாகும்‌. அத்தகைய நோய்க்கு ஏற்ற 
மருந்து, பகுத்தறிவுக்கொத்த ஏற்றத்‌ . தாழ்வை 
அகற்றும்‌ ரான பொருளாதார நிர்வாகமேயாகும்‌; 
ஒரு எதேச்சாதிகாரியான ரா ஜதந்திரியின்‌ பலமோ 
அல்லது கடுமையோ அல்ல என்பதை உணரத்‌ தவறக்‌ 
- கூடாது. சமுதாயத்தில்‌ நிகழ்கின்ற சம்பவங்களின்‌ 
காரணங்களையும்‌, அவைகளின்‌ விளைவுகளையும்‌ ஈன்கு 
“அலசி ஆராயாத ஒரு அரசனை அல்லது தலைவனை அல்‌ 
லது ராஜ தந்திரியை காடுவது அபாயமாகும்‌, ஒரு 
ஈரக்‌ கம்பளம்‌ நெருப்பை அணைக்க உதவும்‌ அளவுக்‌ 
குத்தான்‌, நாட்டில்‌ அமைதியை நிலைநாட்ட ஒரு 
பலாட்டியனான மனிதன்‌ பயன்படுவான்‌! அதற்கு 
மேல்‌ அவன்‌ எதற்கும்‌ உதவமாட்டான்‌ /” 

“லட்சியம்‌ நிறைவேறிவிட்டால்‌ போதும்‌; அதை 
அடைய மேற்கொள்ளப்பட்ட எவ்வித. வழியும்‌ சரி 
தான்‌” என்ற மாக்கியவெல்லியின்‌' கொள்கை அபாய 
மான சவால்‌ ஆகும்‌! ராஜதந்திரியின்‌ செயல்களை 
அவைகளின்‌ விளைவுகளைக்‌ கொண்டே சீர்தூக்கிப்‌ 
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பார்க்கவேண்டும்‌. கல்ல பலன்கள்‌ கெட்ட வழிகள்‌ 
மூலம்‌ கிடைப்பதில்லை. அப்படியே டைத்தாலும்‌ 
அவை நீடிப்பதில்லை. எனவே, லட்யெமும்‌ முறையும்‌ 
சிறந்தே இருக்கவேண்டும்‌. ' 
“மாக்கியவெல்லியின்‌ ராஜ்ய விஸ்தரிப்புக்‌ கொள்கை, 
சாம்ராஜ்ய வெறிகொண்ட பிற்போக்கான கொள்கை 
யாகும்‌.” 
“சமுதாயத்‌ தில்‌ வாழும்‌ மக்களுடைய சகலதுறை நலன்‌ 
களிலும்‌ அவருடைய ராஜாங்கத்திற்கு . அக்கரை 
கிடையாது.” 
“மிருக பலத்தை ஈம்புகிறவன்‌; முடிவில்‌ பாதாளத்தில்‌ 
தான்‌ விழுறொன்‌!.....ஃஃ ஏழு நூற்றாண்டுகளாகத்‌ 
தனது மிருக. பலத்தின்‌ மூலம்‌ பிரிட்டன்‌ அயர்லாந்தில்‌ 
வெற்றி கண்டதா? அந்நாட்டின்‌ அன்பைத்தான்‌. 
பெற முடிந்ததா? இத்தாலியை ஆஸ்திரிய மிருக பலம்‌ 
எத்துணை நாள்‌ அடக்கி வைக்க முடிந்தது?...மிருக 
பலத்தின்‌ சொரூபனாக விளங்கிய பிஸ்மார்க்‌, தெப்போலி 
யன்‌ போன்றோரின்‌ கதியை நரம்‌ அறியவில்லையா?...' 
இவ்வாறு ஸ்‌ கூறுகிறார்‌. 


ஆதரிப்பவர்கள்‌ சொல்லுகிறார்கள்‌ :-- 


மேதைகளின்‌ ஞானம்‌ அவர்கள்‌ வாழும்‌ காலத்திய 


சூழ்நிலையால்‌ பாதிக்கப்படும்‌ என்பதை எவரும்‌ 
மறுக்க முடியாது. ஆயினும்‌ அவர்களுடைய கருத்‌ 
தக்களையும்‌ அவைகளின்‌ போக்குகளையும்‌ சமுதாயச்‌ 
சந்தர்ப்பங்களுடன்‌ மட்டிலுமே பொருத்திப்‌ பார்ப்‌ 
ப்‌ தில்தான்‌ நாம்‌ அதிக ஜாக்கிரதையாக இருக்க 
வேண்டியிருக்கிறது. மாக்கியவெல்லி அவருடைய 
காலத்தால்‌ உருவாக்கப்பட்ட மனிதரேயாயினும்‌, எக்‌ 
காலத்திற்கும்‌ பொருந்தக்கூடிய கோட்பாடுகளை அவர்‌ 
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போதித்தாரா என்பதை நாம்‌ தீர்மானிக்கத்‌ தவறக்‌ 
கூடாது. 

(மோசடி. -- பொய்‌--பித்தலாட்டம்‌--ஏமாற்றம்‌ -- 
சூழ்ச்ச--சக்தேகம்‌--குழப்பம்‌--பஞ்சம்‌ இவற்றால்‌ 
சிர்குலைந்தருந்த இத்தாலிய நாட்டில்‌ வீழ்ச்சியுற்‌.றி 
ருந்த பிளாரன்ஸ்‌ நகரக்‌ குடியரசில்‌ அவர்‌ பிறந்தார்‌ 
என்பதை நாம்‌ ஞாபகப்படுத்திக்கொள்ள வேண்டும்‌. 
அவருடைய பிறப்பு பிளாரன்ஸின்‌ சிறப்பையும்‌ 
செல்வாக்கையும்‌ கண்டது; அவருடைய மரணம்‌ 
அதன்‌ இழிந்த நிலைமையைக்‌ கண்டது. அவருடைய 
மனம்‌, துக்கமயமான உலகையே கண்ணுற்றது. 
தமக்கு ஏற்பட்ட வேதனைகளால்‌--சோதனைகளால்‌ 
அவருக்கு எதிலுமே பற்றில்லாது போய்விட்டது. 
இப்படிப்பட்ட காரணங்களால்‌ மாக்கியவெல்லி 
போன்ற சிந்தனையாளர்கள்‌ எப்படிப்‌ பாதிக்கப்படாம 
லிருக்க முடியும்‌? அதே தருணத்தில்‌ நாம்‌ அவருடைய 
சம்பவங்களைப்‌ பற்றியே முழுக்க முழுக்க. நினைத்துக்‌ 
கொண்டும்‌, அவைகளுக்குத்‌ தேவைக்கதிகமான முக்‌ 
கியத்துவம்‌. அளித்துக்கொண்டும்‌ இருக்கக்கூடாது. 
அவர்‌ சரியாகச்‌ சிந்திக்கவில்லை என்பது வெறும்‌ 
பொய்யே யாகும்‌. சிந்திக்கப்பட. வேண்டிய விஷயங்‌ 
களைப்பற்றி யெல்லாம்‌-— மனிதர்களைப்‌ பற்றியெல்லாம்‌ 
அவர்‌ தீவிரமாகச்‌ சிந்திக்கவே செய்தார்‌. கன்றாக 
ஆராய்ந்தே ஒரு முடிவுக்கு வந்தார்‌. அவருடைய 
“அரசன்‌” என்ற நூல்‌ ஓர்‌ இறவாத அரசியல்‌ இலல்‌ 
தகியமாகும்‌,” f 
மாக்யெவெல்லியின்‌ “அரசன்‌"' என்ற மநூலைப்பலிறி 
வில்லாரி குறிப்பிட்டு எழுதுவதாவ து: , 

“இந்தத்‌ தெளிவான—பொமுட்செறிவுள்ள நாலில்‌ 
புதைந்திருக்கும்‌ கருத்துக்களைப்பற்லி இவ்வனவ 
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தர்க்கங்கள்‌ எப்படி ஏற்பட்டன? ஏன்‌ ஏற்பட்டன? 
என்பதை நம்மால்‌ புரிந்துகொள்ள முடியவில்லை...... 
மெடிஸிக்குச்‌ சமர்ப்பணம்‌ செய்வதற்காகவோ அல்‌ 
லது தான்‌ லாபம்‌ பெறலாம்‌ என்று எண்ணியோ 
அவர்‌ இந்நூலை எழுதவில்லை. எக்காலத்திற்கும்‌ 
பொருக்தும்படியாகவும்‌, உலக மக்கள்‌ அனைவருமே 
பின்பற்றக்‌ கூடியதாகவும்‌ எழுதப்பட்ட தொரு 
உயர்ந்த அரசியல்‌ சாஸ்திரத்தை, உலகின்‌ ஒரு சிறு 
பகுதியில்‌ ஏற்பட்ட ஒரு துயரமான காலவரம்பிற்குள்‌ 
அடைத்துப்‌ பார்ப்பதோ அல்லது குறைத்துப்‌ பார்ப்‌ 
பதோ அல்லது வெறுத்துப்‌ பேசுவதோ தவறாகும்‌.” 


8. மேலே சொல்லப்பட்ட வில்லாரியின்‌ கருத்தைத்‌ தழு 


வீயே 1. A. பர்ட்‌ பின்வருமாறு எழுதுகிறார்‌:-- 


* அப்பொழுதிருந்த இத்தாலியின்‌ அவல நிலைமை 
யைக்‌ கருத்திற்‌ கொண்டு, அதைப்‌ புனருத்தாரணம்‌ 
செய்வதற்கான வழிகளை மட்டுமே அந்த நூல்‌ 
(“அரசன்‌”) குமிப்பிடுகன்றது என்பதை வைத்துக்‌ 
கொண்டு அதன்‌ முக்கியத்துவத்தை மதிப்பிடக்‌ 
கூடாது. அதே மாதிரியான நிலைமைகள்‌ வேறு எங்‌ 
கேயும்‌ தோன்றக்கூடும்‌. ஒரு குறிப்பிட்ட நாட்டில்‌ 
தற்காலீகமாக ஏற்பட்ட ஒரு நெருக்கடி. நிலைமையை 
மாற்றுவதற்காகச்‌ சொல்லப்பட்ட யோசனைகளையும்‌, 
வழி முறைகளையும்‌ வேறு இடங்களுக்கும்‌, அவசியம்‌ 
நேதிடும்போது, விஸ்தரிக்கவும்‌ கூடும்‌. அந்தந்த நிலை 
மைக்கேற்ப, சில மாறுதல்களுடன்‌ செயல்பட வல்ல 
தும்‌, எக்காலத்திற்கும்‌ ஏற்றதாக இருக்க வல்லது 


“மான ராஜரீக விதிகளை ஓரளவாவது தரவேண்டும்‌ 


என்ற எண்ணத்துடன்‌ எழுதப்பட்ட நூலாகவே 


: மாக்கியவெல்லியின்‌ “அரசன்‌” என்ற நூலைக்‌ கருத 


வேண்டும்‌.” 
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4. அநேக அறிஞர்கள்‌ மாக்கிய வெல்லியை அரிஸ்டாட்டி 
இடன்‌ ஒப்பிட்டுப்‌ பேசுகிறார்கள்‌. அவரை மாக்கிய 
வெல்லி அப்படியே “காப்பி” அடிக்கிறார்‌ என்று கூறு 
வோருமுண்டு. இந்தக்‌ கூற்றை, வில்லாரி பலமாகக்‌ 
கண்டித்துப்‌ பின்வருமாறு எழுதுகிருர்‌:-- 


“்‌ அரிஸ்டாட்டிலைப்‌ பார்த்து மாக்கியவெல்லி அப்‌ 
படியே நடிக்கவில்லை! லத்தீன்‌ மொழி அறிந்த, லத்தி 
னியப்பண்பாட்டில்‌ ஊறிய மாக்யெவெல்லியின்‌ கருத்‌ 
துக்கள்‌ முற்றிலும்‌ ரோமச்‌ சரித்திர ஊற்றிலிருந்து 
தோன்‌ றியவைதான்‌. அறிஸ்டாட்டிலோ அல்லது 
கிரேக்க சரித்தரமோ அவருக்கு வழிகாட்டியாகவோ 
அல்லது ஆதர்சமாகவோ இருந்ததில்லை. பூராச்‌ சமுதா 
யத்தின்‌ மீதும்‌--ஏன்‌, தனி நபரின்‌ வாழ்க்கையின்‌ ஓவ்‌ 
வொரு அம்சத்தின்‌ மீதும்‌ ராஜாங்கம்‌ ஆதிக்கம்‌ 
செலுத்த வேண்டும்‌ என்ற கிரேக்கர்களின்‌ ஆதாரச்‌ 
சித்தாந்தத்தை அவர்களுக்குப்‌ பின்வந்த ரோமானியர்‌ 
களும்‌ ஓப்புக்கொண்டார்கள்‌ என்றாலும்‌, அவர்கள்‌ 
(ரோமானியர்கள்‌) நீதி என்பதற்குத்‌ தெளிவான 
பொருளை நிர்ணயம்‌ செய்து, அதை ஒழுக்கத்தினின்‌ 
அம்‌ .பிறித்து, ராஜாங்கத்தின்‌ அதிகாரத்தைப்‌ பலப்‌ 
படுத்தி அதற்கே அதிக முக்கியத்துவம்‌ கொடுத்தார்‌ 
கள்‌. கிரேக்கர்களின்‌ வீரிவான தத்துவ ஞானக்‌ 
கோட்பாடுகளுக்கு இது முற்றலும்‌ மாறானதாகும்‌, 
அப்படியிருக்க, கிரேக்க ஞானியான அரிஸ்டாட்டி 
அம்‌, இத்தாலிய ராஜதந்திரியான மாக்கியவெல்லி 
யும்‌ அரசியலைப்‌ பற்றி ஒரே மாதிரியாகச்‌ சிந்தித்தார்‌ 
கள்‌ என்றோ அல்லது மாக்கியவெல்லி அவரைப்‌ 
பார்த்து அப்படியே நடித்தார்‌ என்றோ எப்படிக்‌ கூற 
முடியும்‌? லட்சியத்திற்கு அதிக முக்கியத்‌, துவம்‌ கொடுத்‌ த்‌ 

"தார்‌ அரிஸ்டாட்டில்‌; ஆனால்‌, ' மாக்கியவெல்லியோ 
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வெனில்‌, ராஜதந்திரத்திற்கே அதிக முக்கியத்துவம்‌ 
கொடுத்தார்‌. 


“அரிஸ்டாட்டிலுக்கும்‌ மாக்கியவெல்லிக்கும்‌ ஓரே 
வீஷயத்தில்‌ ஒற்றுமை யிருப்பது போன்ற தோற்றத்‌ 
தைக்‌ காணலாம்‌. மதத்தின்‌ பிடிப்பிலிருந்து ராஜாங்‌ 
கம்‌ வீடுபட்டு, மதச்‌ சார்பற்றுச்‌ செயல்பட வேண்டு 
மென்றும்‌, சரித்திரமும்‌, சமூகமும்‌ மனிதனாலும்‌, 
இயற்கையின்‌ பரிணாம நியதியாலும்‌ ஏற்பட்டவை 
என்றும்‌ அரிஸ்டாட்டில்‌ கருதினார்‌. மாக்யெவெல்லி 
யும்‌ தம்‌ காலத்தில்‌, ராஜாங்கத்தின்‌ மீது மதம்‌ ஆதிக்‌ 
கம்‌ செய்யக்‌ கூடாதென்று வாதித்தார்‌. ஆயினும்‌, 
இந்த ஓற்றுமைத்‌ தோற்றமளிக்கும்‌ அம்சத்தில்‌ கூட 
இருவருடைய கருத்துக்களிடையேயும்‌ பெரிதும்‌ வேற்‌ 
றுமை இருக்கத்தான்‌ செய்கிறது! மாக்கியவெல்லி 
“மதம்‌ ரரஜாங்கத்திற்கு உதவியான, அதற்குட்பட்ட ஒரு 
அங்கமாக இருக்க வேண்டும்‌ என்கிறார்‌; ஆனால்‌, அரிஸ்‌ 
டாட்டிலோ வெனில்‌, “மதத்திற்கும்‌ ராஜாங்கத்திற்கும்‌ 
எவ்வித சம்பந்தமும்‌ இருக்கக்கூடாது '' என்று கண்டிப்‌ 
பாகக்‌ கூதுறொர்‌.”" 


“மக்களின்‌ நன்மைக்காக ஏற்பட்ட ராஜாங்கத்தை 
நடத்திச்‌ செல்பவனின்‌ வேலைகளை மனிதர்களுடைய 
கெட்ட சுபாவம்‌ கடினமாக்குகிறது. அந்தக்‌ காரணத்‌ 
தால்‌ அவன்‌ தயவு தாட்சண்யமின்றிப்‌ பலாத்காரத்‌ 
தைப்‌ பிரயோூக்கறான்‌. இத்தகைய பலாக்காரப்‌ பிர 
யோகம்‌ சுயநலப்‌ பற்றற்றது; பொது நன்மைக்காகச்‌ 
செய்யப்படுவது. உறுதியாக ஆள்வதற்கு இதுவே 
இறந்த வழியாகும்‌''--இவ்வா.று வில்லாரி எழுதுறோர்‌. 


“ராஜ்யத்தின்‌ பொது நலத்திற்காகப்‌ பாடுபடும்படி 
அனைவரையும்‌ கட்டாயப்படுத்த ' ராஜாங்கத்திற்கு 
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உரிமையுண்டு” என்ற மாக்கிய வெல்லியின்‌ கருத்தின்‌ 
மீது எர்ஸ்னெ்‌ மூயர்‌ எழுதுவதாவது:-- 

“ரரஜாங்கத்தின்‌ மூலமே ராஜ்யத்தில்‌ நன்மைகள்‌ 
நிலவ முடியும்‌. ஏனெனில்‌, மனிதன்‌ தனிப்பட்ட 
முறையில்‌ சுயநல வாதியாக இருக்கிறான்‌; அவனே, 
ராஜ்யத்தின்‌ பிரிக்க முடியாத ஒரு அங்கமாக்கப்பட்டு 
விட்டால்‌, சுயநலப்‌ பற்று அற்றவனாக விடுகிறான்‌.” 
மோஹல்‌ எழுதுவதாவது:-—“அவரைக்‌ கண்டித்தவர்‌ 
கள்‌ பெரும்பாலோர்‌ அவருடைய நூல்களைப்‌ படிக்கா 
மலே கூடக்‌ சண்டிக்கிறார்கள்‌. விமர்சகர்களும்‌, எதிரி 
களும்‌ அவரைச்‌ சரியாக உணர்ந்து கொள்ளவில்லை. 
அவருடைய போதனைகளைச்‌ சரியாக ஆராயவில்லை. 
அவர்‌ செய்த தவறுகளைக்‌ காட்டிலும்‌ அவருக்கு 
இழைக்கப்பட்ட தவறுகளே அதிகமாகும்‌.” 
“மோசடிகொடுமை, நம்பிக்கைத்துரோகம்‌, மதத்திற்கு 
விரோதமாயிருத்தல்‌--முதலியவைகளை எந்தெந்தச்‌ 
சந்தர்ப்பங்களில்‌ கையாளலாம்‌ என்று அவர்‌ தம்‌ அரச 
னுக்கு அல்லது தலைவனுக்கு ஆலோசனை கூறுகிறார்‌ 
என்பதை அவரை எதிர்ப்பவர்கள்‌ சற்றும்‌ கவனிக்க 
வில்லை போலும்‌/ சந்தேகத்திற்டெமின்‌் றி அவர்‌, தீய 
வழிகளையும்‌ ஆள்பவன்‌ பின்பற்றலாம்‌ என்று கூறத்‌ 
தான்‌ செய்கிறார்‌. ஆயினும்‌, தேச நலன்களுக்காக மட்‌ 
டிலும்‌--தற்காலீகமாகத்தான்‌ அவைகள்‌ பின்பற்றப்‌ 
படலாம்‌ என்று அவர்‌ எல்லை வகுப்பதையும்‌, எச்ச 
ரிக்கை செய்வதையும்‌, மிதமிஞ்சிய எதேச்சாதிகாரத்தை 
அவர்‌ ஆதரிக்கவில்லை என்பதையும்‌, குடிமக்கள்‌ ஒத்‌ 
துழைப்பு இல்லாத அரசு வீழ்ந்துவிடும்‌ என்று 
அவர்‌ சொல்வதையும்‌, அவரைக்‌ கண்டிப்பவர்கள்‌ 
ஏன்‌ புரிந்துகொள்ளவில்லையோ?”'--இவ்வாறு எழுது 
கிறார்‌ வில்லாரி. 
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ஆட்சிக்‌ கலை 
“அரசியல்‌ ஞானவளர்ச்சிக்கு அவர்‌ ஈடு இணையற்ற 
சேவையைச்‌ செய்திருக்கிறார்‌.” 
“போப்புகள்‌ மிகவும்‌ தாழ்ந்த--தகாத வாழ்க்கையை 
கடத்தி வந்தார்கள்‌; காட்டின்‌ ஒற்றுமையைக்‌ குலைத்‌ 
தார்கள்‌. அவர்களைப்‌ பின்பற்றிய மக்களும்‌ மதி 
கெட்டு அலைந்தார்கள்‌. போப்புகளின்‌ இழிந்த செயல்‌ 
களையும்‌, அதன்‌ விளைவான மக்களின்‌ வெட்கங்கெட்ட 
வாழ்க்கையையும்‌ வர்ணிக்க வார்த்தைகளே இல்லை! 
மாக்கிய வெல்லியின்‌ கடுமையான வெறுப்பிற்கும்‌-- 
எதிர்ப்பிற்கும்‌ காரணமாயிருந்தது அவர்களின்‌ 
(போப்புகளின்‌ ) தீய வாழ்க்கையே யாகும்‌...... அரை 
டஜன்‌ போப்புகளில்‌ ஒரு நல்லவரைக்‌ கூடக்‌ காண 
முடியவில்லை! இந்தப்‌ போப்புகள்‌ கிறிஸ்துவ உலகத்‌ 
தையே, தங்களுடைய மானமற்ற நடத்தைகள்‌ மூலம்‌ 
மாசுபடுத்தி வீட்டார்கள்‌ '-— இவ்வாறு ல்‌ 
எழுதுகிறார்‌. 
மாக்கதியவெல்லியின்‌ காலத்தவரான க்யூஸி யார்டினி 
என்பவர்‌ கூறுவதாவது:-- 

“இந்தப்‌ போப்புகளின்‌ கீழ்த்தரமான நடத்தை 

களால்‌ ரோம ராஜசபை மிகக்‌ கேவலமாகத்‌ தாழ்ந்து 
விட்டது. நானே, போப்புகளால்‌ ஆளப்படும்‌ ரோம 
ராஜ்யத்தை ஓழிக்க விரும்பியே வந்திருக்கும்போது, 
மாக்கியவெல்லி மட்டிலும்‌ சம்மா இருப்பாரா?” 
“அக்காலம்‌ அவ்வளவு கெட்டிருந்திருக்காவிட்டால்‌, 
£மாக்கியவெல்லிஸ த்தின்‌ தோற்றமே வேறு உருவத்‌ 
தைப்‌ பெற்றிருக்கும்‌! வில்லாரி. 
“கெட்ட ஈட ததையுள்ள. ஆசிரியருக்கு எப்படிக்‌ 
கெட்ட உபதேசங்கள்தான்‌ பிடிக்குமோ, அப்படிப்‌ 
பட்டதொரு அரசியல்‌ சூழ்நிலையில்தான்‌ மாக்யெவெல்‌ 
லியின்‌ சித்தாந்தமும்‌ பிறந்தது" ரெபர்க்‌. 
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“இத்தாலிய நாட்டிற்குப்‌ புனர்‌ வாழ்வளித்த அந்த 
பிளாரன்ஸ்‌ நகரத்தானுடைய (மாக்கியவெல்லி) தேச 
பக்தி மிகப்‌ புனிதமானதாகும்‌. அதை எப்படிப்‌ போற்‌ 
ருமலிருக்க முடியும்‌?” ராங்‌. 

“மறுமலர்ச்சிக்‌ காலத்தின்‌ பிரத்தியட்சமான நடப்பை 
யொட்டி. எழுந்ததே மாக்கியவெல்லியின்‌ ராஜீய சித்‌ 
தாந்தம்‌ என்பதை எக்காளும்‌ மறப்பதற்கில்ல. அவ 
ருடைய நூல்கள்‌ முக்கியமானவை என்று நான்‌ சந்‌ 
தேகமில்லாமல்‌ கூறுகிறேன்‌ ''—ஹென்ரிலியோ. 
“பாழ்பட்டு நின்றதாமோர்‌ இத்தாலிய தேசந்தன்னை 
வாழ்விக்க வந்த மகானே மாக்கெவெல்லி”'— இவ்விதம்‌ 
பாக்ஸ்கோலோவும்‌, ரிடோல்பியும்‌ கூறிப்‌ புகழ்ந்தார்கள்‌. 
£மாக்யெவெல்லிஸத்தை ஆதரித்து” என்ற தமது 
நுரலில்‌ ஷெர்போல்‌ மான்‌ என்பவர்‌ எழுதுவதாவது:--- 
“அரசியல்‌ முறைமை, மாந்தர்களின்‌ . சொந்த ஓழுக்கத்‌ 
இற்கு முற்றிலும்‌ மாறானது என்ற மாக்யெவெல்லி . 
யின்‌ கருத்தை நான்‌ பூரணமாக ஆதரிக்கிறேன்‌.” 
“தம்முடைய “அரசனை'ச்‌ சித்தரித்தது மூலம்‌ அரசர்‌ 
களது கொடுங்கோலை மக்கள்‌ அனைவரும்‌ நன்றாக 
உணரும்படி செய்துவிட்டார்‌''-—ஆவ்பியரி. 
“மாக்கியவெல்லியின்‌ “அரசன்‌” என்ற நூல்‌ குடியரசு 
வாதிகளுக்காகவே எழுதப்பட்ட நூலாகும்‌. அவ 
ருடைய அந்த மூரல்‌ ஆள்வோருக்குப்‌ புத்திமதி கூற 
முயன்று, முடிவில்‌ மக்களுக்குக்‌ குடியரசின்‌ ரட்‌ 
எடுத்துக்‌ காட்டுகிறது” ரூஸோ. 
“போரும்‌--அமைதியும்‌ தொடர்ந்தும்‌, அடிக்கடியும்‌, 
நெருங்கினாற்போலவும்‌ நிகழ்ந்து வந்தால்தான்‌ நாட்டில்‌ 
ஓற்றுமையின்பம்‌ நீடித்துச்‌ சிரித்து விளையாடும்‌. மாக்‌ 
கியவெல்லியின்‌ சித்தாந்தம்‌ இந்த இன்பச்‌ சிறப்‌ 
பினையே நமக்கு நிச்சயமாக அளிக்கின்‌ றது” பர்ட்‌. 


104 ஆட்சிக்‌ கலை 


27. ஆல்பரிகோ ஜெண்டைல்‌ என்பவர்‌, மாக்கியவெல்லி 
யைச்‌ “சுதந்திரப்‌ பிரியர்‌” என்று வர்ணிக்கிறார்‌. 

£2. ஸமிஸேர்‌ போர்ஜியாவை, மாக்கியவெல்லி போற்றிப்‌ 
புகழ்வதுகண்டு ஆத்திரப்படுபவர்களுக்கு மார்வி அளிக்‌ 
கும்‌ பதில்‌ வருமா.று:-- 

“ குறிப்பிட்ட ஓரு காரியத்தைச்‌ சாதிக்கவல்லவன்‌ 
என்பதைத்‌ தவிர, போர்ஜியாவுக்கு வேறு எந்த அந்‌ 
தஸ்தையும்‌ மாக்கயவெல்லி அளிக்கவில்லை; அவனைத்‌ 
தம்‌ அரச பதவி'க்குரிய மகாபுருஷனாக மாக்கியவெல்லி 
எப்போதும்‌ கருதவில்லை.” 

௬ * # 

நிற்க, 

மாக்கியவெல்லியை, மத போதகர்களும்‌ உயர்‌ பதவி 
வத்தவர்களும்‌ தீவிரமாகத்‌ தாக்கிப்‌ பேசினர்‌; எழுதினர்‌. 
இங்கோவ்‌ ஸ்டாட்‌ என்னும்‌ இடத்தில்‌ அவருக்குக்‌ (கொடும்‌ 
பாவி' கட்டிக்கொளுத்தப்பட்டது. அவருடைய நூல்களைப்‌ 
பகிஷ்கறிக்குமாறு ஜெஸ்ஸூட்‌ பாதிரிமார்கள்‌ இடை 
வீடாது பீரச்சாரம்‌ செய்தனர்‌. பொஸ்ஸாரினோ என்ற பெய 
குள்ள மாக்கியவெல்லியின்‌ அரசியல்‌ எதிரி ஒருவன்‌ அவரை 
மிக இழிவான முறையில்‌ தாக்கிப்‌ பேசினான்‌. ட 

அதே சமயத்தில்‌, மாக்கியவெல்லியை உயர்வாக மதித்‌ 
தவர்களும்‌, அவரைப்‌ புகழ்ந்து பேசியவர்களும்‌ இருந்தார்‌ 
கள்‌. ஐந்தாவது சார்ஸ்‌ மாக்கியவெல்லியின்‌ “அரசன்‌ 
என்ற நூல்‌ வெகுவாகப்‌ புகழ்ந்தான்‌. தெப்போலியன்‌ மாக்‌ 
கியவெல்லியீன்‌ ராஜதந்திர மேதா விலாசத்தைக்‌ கண்டு 
வியர்கான்‌. அதிர்ஷ்டத்தின்‌ செல்வனான நெப்போலியன்‌” 
கிட்டத்தட்ட மாக்கியவெல்லியின்‌ கருத்தையே பிர திபலித்‌ 
தான்‌! ஸ்வீடன்‌ தேசத்தரசி, மாக்கியவெல்லியின்‌ “அரசனை” 
மிக நன்றாகப்‌ படித்துவிட்டு, அதைப்‌ படிக்குமாறு தம்‌ மக்‌ 
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களுக்கு ஆலோசனை கூறினார்‌. லிப்ஸியஸ்‌, பேக்கன்‌ பிரபு ஆகி 
யோரும்‌, மாக்கியவெல்லியின்‌ நியாய வாதத்தைப்‌ புகழ்ந்த 
னர்‌. காதரைன்‌--டி--மெடிஸி மாக்கயவெல்லியின்‌ “அர 
சனை” பிரான்ஸ்‌ தேசத்தில்‌ விரிவாகப்‌ பரப்பினார்‌. ஐ.ந்தா 
வது ஸ்கஸ்டஸ்‌ என்ற போப்பும்கூட அரந்நூலின்‌ சுருக்கத்‌ 
தைத்‌ தயாரித்து வைத்திருந்தாராம்‌. இங்கிலாந்திலும்‌ எட்‌ 
டாவது ஹென்ரி அடிக்கடி அந்நூலைத்‌ திருப்பித்‌ திருப்பிப்‌ 
படித்துக்‌ கொண்டி ருந்ததாகச்‌ சொல்லப்படுகிறது. 


அனுபந்தம்‌-1 


மாக்கியவெல்லியின்‌ 
வாழ்க்கையைப்பற்றிய சில விவரங்கள்‌ 


“ சரித்திராசிரியர்களின்‌ உலகச்‌ சரித்திரம்‌ ” என்ற: 
தொகுப்பு நாலில்‌ மாக்கியவெல்லியைப்பற்றிப்‌ பின்வரு 
மாறு எழுதப்பட்டிருக்கிறது:-— 

பிளாரன்ஸ்‌ குடியரசின்‌ புகழ்‌ வாய்ந்த காரியதரிசி பத 
வியை வகித்த நிக்காலோ மாக்யெவெல்லி ஆழ்ந்த சிந்தனை 
யாளராகவும்‌, சரளமான பேச்சு வன்மையுள்ள சறித்திரா 
சீரியராகவும்‌, தேர்ந்த ராஜதந்திரியாகவும்‌ இருந்திருக்கிறார்‌.. 
அப்படிப்பட்டவரின்‌ பெயரைத்தான்‌, இழிவான குணங்‌ 
கள்‌--செயல்களுடன்‌ சம்பந்தப்படுத்தியே பேசப்படுகிற து! 
“அரசன்‌” என்ற தமது ஆராய்ச்சி நூலை அவர்‌ எழுதிய 
வுடன்தான்‌ அவருக்கு அக்‌ களங்கம்‌ கற்பிக்கப்பட்டது ! 

ஆனால்‌, தமது நூலை மாக்கியவெல்லி நல்லெண்ணத்‌ 
துடன்தான்‌ எழுதினர்‌ என்பதே உண்மையாகும்‌! எனி 
னும்‌, அரசியலில்‌ எவையெல்லாம்‌ வஞ்சகமானவையோ-- 
பொய்யானவையோ அவைகளுடன்‌ மாக்கியவெல்லியின்‌ 
பெயரைப்‌ , பொருத்திப்‌ பேசுவதே இன்றளவும்‌ நடந்து 
கொண்டிருப்பதைக்‌ காண்கிறோம்‌. 

1469-ஆம்‌ ஆண்டு மேமாதம்‌ 3-ஆற்‌ தேதியில்‌ மாக்‌ 
இயவெல்லி பிளாரன்ஸ்‌ நகரத்தில்‌ பிறந்தார்‌, அவர்‌ 
செல்வாக்குள்ள குடும்பத்தில்தான்‌ பிறந்தார்‌. குடியரசு 
தோன்றியதும்‌ முதன்‌ முதலாக உயர்‌ பதவிகளை வகித்தவர்‌ 
சளின்‌ குடும்பமே அக்குடும்பமாகும்‌, அவருடைய வாலிபப்‌: 
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பருவத்தைப்பற்றிய விவரங்கள்‌. நமக்குத்‌ தெரியவில்லை; 
ஆனால்‌ அவர்‌ தமது முப்பதாவது வயதில்‌ அரசியல்‌ வாழ்வில்‌ 
பிரவேசித்த அன்‌ றிலிருந்துதான்‌ அவரைப்‌ பற்றிய வரலாற்‌ 
றையும்‌ நாம்‌ தெரிந்துகொள்ள முடிந்தது. முதன்‌ முத 
"லில்‌ அவர்‌ குடியரசு சர்க்காரின்‌ நிதி மந்திரியாகப்‌ பதவி 
வகித்தார்‌, அதுமுதல்‌ தொடர்ந்தாற்போல அவர்‌ ராஜாங்‌ 
கத்தில்‌ பல உயர்ந்த பதவிகளையும்‌ சிறப்பாகத்‌ தூதர்‌ பதவி 
யையும்‌ வடித்தார்‌. அவர்‌ எந்தப்‌ பதவியிலும்‌ மிகத்‌ திறமை 
யுடன்‌ நடந்து கொண்டார்‌. பிரான்ஸின்‌ ராஜசபைக்கு 
அவர்‌ நான்கு தடவைகள்‌ தூதராக அனுப்பப்பட்டார்‌. 
தவிரவும்‌ இத்தாலியில்‌ இருந்த பல சிறிய ராஜ்யங்களிலும்‌ 
அவர்‌ தூதராகப்‌ பணியா ற்‌ றியிருக்கறோர்‌. ரோமாதீன ராஜ்‌ 
யத்தில்தான்‌ அவர்‌ நீண்ட காலத்திற்குத்‌ தூதராக இரும்‌ 
தார்‌. அப்போதுதான்‌, அங்கே சஸேர்‌ போர்ஜியா என்பவன்‌ 
போப்பாகப்‌ பதவி வடித்தான்‌. அவனை மிக நெருக்கமாகக்‌ 
கவனிக்கும்‌ வாய்ப்பு அவருக்கு அங்கே ஏற்பட்டது. மாக்‌ 
கியவெல்லி அங்கு பதவியிலிருந்த காலத்தில்தான்‌ போர்‌ 
ஜியாவின்‌ பேயாட்டம்‌ நடைபெற்றது. 

இந்தப்‌ பிரபலமான துஷ்டன்‌ தனது வெறிச்‌ செயல்‌ 
களால்‌ பயங்கரமாய்‌ முன்னேறிக்கொண்டிருந்த பொழுது 
தான்‌ மாக்கியவெல்லி அரசியல்‌ சூழ்ச்சிகளைப்‌ பற்றிச்‌ சாவ 
தானமாகத்‌ தெரிந்து கொண்டார்‌. அந்தக்‌ காலத்தில்‌ பல 
நெருக்கடியான சந்தர்ப்பங்களை, ஓரு ராஜாங்கத்தின்‌ 
தூதர்‌ என்ற முறையில்‌, அவர்‌ எதிர்‌ நோக்க நேர்ந்தது. 
ஆனால்‌, அவர்‌ எந்த நிலைமையையும்‌ மிகச்‌ , சாமர்த்திய 
மாகவே சமாளித்தார்‌. அவருடைய நகைச்‌ சுவையும்‌, 
ஏளனப்‌ பேச்சும்‌, உல்லாச மனோபாவமும்‌ அவருக்குப்‌ 
பெரிதும்‌ உதவி செய்தன. இதன்‌ மத்தியில்தான்‌, “அவர்‌ 
தமது நாடக நூல்களையும்‌, “*பெல்பஹார்‌'' என்ற தமது நவீ 
ன த்தையும்‌, பல கவிதைகளையும்‌ எழுதினார்‌. அவருடைய 
கவிதைகளில்‌ கவிநலம்‌ மிகுந்திருக்றெது. 


படை வலிமையைப்‌: பெறுவதன்‌ அவசியத்தை 
உணர்ந்த அவர்‌, தேசியப்படையை நிறுவுவதற்குத்‌ தம்‌ 
குடியரசைத்‌ தூண்டினார்‌. அவரது யோசனையால்‌ தான்‌, 
தனது ஓப்பற்ற படைவலிமையைக்‌ கொண்டு பிளாரன்ஸ்‌ 
மீட்‌ பெற்றதென்றே சொல்லலாம்‌. தமது இலக்கியங்‌ 
களினால்‌ கிடைத்த புகழினால்‌ அவர்‌ பெருமிதம்‌ கொள்வ 
தைப்‌ பெரிதாகக்‌ கருதவில்லை! தமது யோசனையின்‌ விளை 
வாக மீட்சி பெற்ற பிளாரன்ஸின்‌ நிலையே அவருக்கு அதிக 
கர்வத்தைக்‌ கொடுத்தது! மெடிஸி குடும்பத்தார்‌ பிளாரன்‌ 
ஸின்‌ ஆட்சியைக்‌ கைப்பற்ற எவ்வளவோ முயற்சிகளைச்‌ 
செய்து பார்த்தனர்‌. மாக்கியவெல்லி தமது ராஜ தந்திரத்‌ 
தால்‌ அவர்களின்‌ முயற்சிகளை முறியடித்தார்‌. ஆயினும்‌, 
அவருடைய வெற்றி நீடிக்கவில்லை. 1512-ல்‌ மெடிஸி குடும்‌ 
பத்தார்‌ பிளாரன்ஸிள்‌ ஆட்சியைக்‌ கைப்பற்றிவிட்டனர்‌. 
அதன்‌ விளைவாக, முதலில்‌ பதவியை இழந்தவர்‌, நாடு கடத்‌ 
தப்பட்டவர்‌ மாக்கியவெல்லியே யாவார்‌. மாக்கியவெல்லி 
யின்‌ மனக்‌ கொதிப்பு அவரைச்‌ சும்மா இருக்க இடம்‌ 
கொடுக்கவில்லை. பிளாரன்ஸ்‌ ஆட்சியைக்‌ கைப்பற்றி 
விட்ட மெடிஸி குடும்பத்தாருக்கு எதிராக அவர்‌ சதியா 
லோசனையில்‌ ஈடுபட்டார்‌. ஆனால்‌, அவருடைய சதிவேலை 
கள்‌ கண்டு பிடிக்கப்பட்டன. அவர்‌ உடனே கைது செய்‌ 
யப்பட்டார்‌; சிறையில்‌ மிகக்‌ கொடுமையான சித்திர 
வதைக்கு ஆளானார்‌. ஆயினும்‌, அவரிடமிருந்து சதி வேலை 
யில்‌ கலந்தவர்களின்‌ வீவரங்களை அதிகாரிகளால்‌ தெரிந்து 
கொள்ள முடியவில்லை. பத்தாவது லியோ என்பவர்‌ போப்‌ 
பானவுடன்தான்‌ மாக்கியவெல்லிக்கு வீடுதலை கிடைத்தது. 

தாம்‌ சிறையில்‌ அனுபவித்த சித்திரவதையைப்‌ பற்றி 
மாக்‌கயவெல்லி தமது நூல்களில்‌ எந்த இடத்திலும்‌ ஒரு 
வரி கூட எழுதவில்லை! ஆயினும்‌, சிறைக்‌ கொடுமைகளை 
அவர்‌ அனுபவித்ததால்‌ அவருடைய ராஜபக்தி அதிகரிக்க 
வில்லை! 
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தாம்‌ பார்த்த வண்ணமே அவர்‌ அரசர்களைச்‌ சித்தரித்‌ 
தார்‌ என்றுதான்‌ கொள்ளவேண்டும்‌. அப்படிச்‌ சித்தரிப்‌ 
பதில்‌ அவருக்கு அலாதியான ஆனந்தம்‌ ஏற்பட்டது! ஆயி 
னும்‌, அவர்‌ அரசர்களுக்குப்‌ புத்திமதி கூறுவதுபோலப்‌ 
பாசாங்கே செய்தார்‌! பதவியிழந்த பிறகுதான்‌, மாக்கிய 
வெல்லி அரசியல்‌--சரித்திரம்‌ பற்றி யெல்லாம்‌ எழுதுவதற்‌ 
குத்‌ தொடங்கினார்‌. பொது வாழ்க்கையில்‌ தீவிரமாக ஈடு 
பட்ட அவர்‌ மனித இயல்புகளைப்‌ பற்றியும்‌, சிறப்பாக 
“இதயம்‌' பற்றியும்‌ நன்றாகத்‌ தெரிந்துகொண்டிருந்தார்‌. 
மேலும்‌, எவ்வளவு சிக்கலான அரசியல்‌ வஞ்சகச்‌ . சூழ்ச்‌ 
சியையும்‌ சிக்கறுக்கும்‌ ஆற்றல்‌ அவரிடம்‌ நிறைய இருந்தது. 
அப்போதுதான்‌ அவர்‌ தமது பிரசித்தி பெற்ற “அரசனை” 
எழுதினார்‌. அதை அவர்‌, அர்பினோவின்‌ கோமகனான 
லாரன்ஸோவுக்கு சமர்ப்பணம்‌ செய்தார்‌. அந்த லாரன்ஸோ 
என்பவனோ, தான்‌ தந்திரசாலியாக நடந்துகொள்ளும்‌ 
போது, தன்னை ஆழ்ந்த அறிவாளியாக எண்ணிக்கொண் 
டான்‌; கொடியவனாக நடந்துகொள்ளும்போது, தன்னை 
வீரனாக எண்ணிக்‌ கொண்டான்‌! 

நேர்மை நியாயம்‌ என்ற ஈல்லொழுக்க விதிகளுக்குக்‌ 
கட்டுப்படாத ஒரு திறமையான ஆக்கிரமிப்பாளனால்தான்‌ 
ராஜ்யாதிகாரத்தை நிலைநிறுத்த முடியும்‌ என்ற மனப்‌ 
போக்கில்‌, மாக்யெவெல்லி, தமது “அரசன்‌” என்ற ரூரல்‌ 
மூலம்‌, லாரன்ஸோவுக்கு, அவன்‌ விரும்பியபடியே, புத்தி 
மதி கூறியிருக்கிறார்‌! தம்ராஜ்யத்‌ தில்‌ ஒரு கொடுங்கோலனை 
அரச பதவியில்‌ அமர்த்த வேண்டுமென்பது--அ.துவும்‌ 
எவன்‌ அவரால்‌ அதிகமாக வெறுக்கப்பட்டர்னோ-- எவ: 
னுக்கு எதிராக அவர்‌ சதியில்‌ ஈடுபட்டாரோ அப்படிப்‌ 
பட்டவனைப்‌ பதவியில்‌ அமர்த்த வேண்டுமென்பது அவ 
ருடைய உண்மையான நோக்கமாய்‌ இருந்திருக்க முடியாது... 
அல்லது கொடுங்கோன்மையின்‌ விகாரங்களை அம்பலப்‌: 
படுத்தி, அவைகள்‌ மீது மக்களின்‌ வெறுப்பைத்‌ அண்ட்‌. 
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விட வேண்டுமென்பதும்‌ அவருடைய நோக்கமாய்‌ இருக்‌ 
திருக்க முடியாது. ஏனெனில்‌, கொடுங்கோன்மையின்‌ 
விகாரங்களை இத்தாலிய மக்கள்‌ கண்டிருந்தனர்‌; அவை 
களை அனுபவித்து மிருந்தனர்‌! 


அந்தக்‌ கொடிய செயல்களைத்தான்‌, மாக்கியவெல்லி, 
16-வது நாற்றாண்டின்‌ இத்தாலிக்கு மட்டுமில்லாமல்‌ 
எல்லா ராஜ்யங்களுக்குமாக ஒரு கட்டுக்‌ கோப்பான அரசி 
யல்‌ சித்தாந்த முறைகளாக முறைப்படுத்தித்‌ தந்தார்‌! 


இந்தக்‌ காலத்தில்தான்‌ அவர்‌, *'பினாரன்ஸின்‌ சித்‌ 
இரம்‌'' என்ற நரலையும்‌ எழுதி அதை ஏழாவது களெமண்டு 
என்ற போப்புக்குச்‌ சமர்ப்பணம்‌ செய்தார்‌. சரித்திர 
ஆராய்ச்சித்‌ திறனை ஆழ்ந்த சிந்தனையுடன்‌ இணைக்கும்‌ 
கலையில்‌ தேருமாறு அவர்‌, அந்த நூல்‌ மூலம்‌ இத்தாலியரை 
அழைக்ிறார்‌! தமது முக்தையரைப்‌ போலவே, அவரும்‌ 
அதே பாணியில்‌ ராணுவ வெற்றிகளைப்‌ புகழ்கிறார்‌. அப்‌ 
படிப்‌ புகழ்க்துஎழுதுவதில்தான்‌ அவருக்கு எவ்வளவு உத்‌ 
சாகம்‌! தம்‌ நாட்டின்‌ பண்டைய வீரர்களின்‌ வீரதீரச்‌ 
செயல்களை வர்ணிக்கும்போது அவர்‌ தம்மையே மறந்து 
விடுநிறார்‌! 

பொதுஜன உணர்ச்சிகள்‌--களர்ச்சிகளை விவரிக்கும்‌ 
ஒரு சரித்திரம்‌ என்ற ரீதியில்‌ அவருடைய நரலும்‌ மிகச்‌ 
சிறந்த நரலாகும்‌ என்று துணிவுடன்‌ சொல்லலாம்‌. 


மீண்டும்‌ அவர்‌, பொதுஜன உறவுகளைக்‌ கவனிக்கும்‌ 
பதவிக்குப்‌ போப்பினால்‌, அமர்த்தப்பட்டார்‌. அரண்களைப்‌ . 
பலப்படுத்தும்‌ பொறுப்பு வேலையும்‌ அவரிடம்‌ ஓப்படைக்‌ 
கப்பட்டது. ஆய்னும்‌, அவரால்‌ அவ்‌ வேலையில்‌ தொடர்ந்‌ 
இழுந்து தம்‌ தாய்‌ நாட்டிற்குப்‌ பணிபுரிய முடியாதபடி. 
அவர்‌ 1527ம்‌ ஆண்டு ஜூன்‌ மாதம்‌ 23த்‌ தேதியில்‌ உயிர்‌ 
தித்தார்‌. 
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கெளடில்யரும்‌, மாக்கியவெல்லியும்‌ 


ஐ. மு. நான்காவது நூற்றாண்டில்‌ இந்தியாவில்‌ வாழ்க்‌ 
தவரும்‌ நுண்ணறிவு படைத்தவருமான கெளடில்யர— ௮. பி 
15-ஆவது 16-ஆவது நூற்றாண்டுகளில்‌ வாழ்ந்தவரான ராஜ 
தந்திரி மாக்கியவெல்லி--இவ்விருவருடைய அரசியல்‌ சித்‌ 
தாந்தங்களுக்கும்‌ உள்ள ஓழ்றுமை--வேற்றுமை அம்சங்‌ 
களையும்‌ ஓப்பிட்டு ஆராய்வது பயனுள்ள ஆராய்ச்சியென 
வாசகர்கள்‌ ஓப்புக்‌ கொள்வார்கள்‌. இவ்விருவருடைய சித்‌ 
தாந்தங்களைப்‌ படிக்கும்‌ எவரும்‌ அவைகளில்‌ பல ஓற்றுமை 
அம்சங்கள்‌ பரவலாக இருப்பதைக்‌ காண்பார்கள்‌. 

கெளடில்யர்‌--மாக்கியவெல்லி இவர்களின்‌ உள்ளத்‌ 
தின்‌ ஆழத்தை எளிதில்‌ அளக்க இயலாது ; இவ்விருவரை 
யும்‌ எளிதில்‌ அறிய முடியாது ; இவர்கள்‌ இருவரையும்‌ 
ஒரே வகுப்பில்‌ சேர்க்கவும்‌ முடியவில்லை / இருவரும்‌ எவ்‌ 
வளவு விஷயங்களில்‌ ஓத்திருக்கிறார்களோ அவ்வளவு விஷ 
யங்களில்‌ வேறுபட்டவர்களாகவுமிருக்கிறார்கள்‌. ஆயினும்‌ 
இந்த விஷயத்தில்‌, இந்திய மேனாட்டு அசிரியர்களிடையே 
பலத்த அபிப்பிராய பேதமும்‌, ஒற்றுமையும்‌ இருப்ப 
தைக்‌ கவனிக்க வேண்டும்‌. இந்த விஷயத்தில்‌ பலத்த 
வாதப்பிரதி வாதங்கள்‌ அரசியல்‌ சரித்திர இலக்கிய உலகில்‌ 
நடந்திருக்கன்‌ றன; இன்னமும்‌ நடக்கின்‌ றன / 

 மரக்யெவெல்லியம்‌ '--* கெள டில்யம்‌ ' என்ற வார்த்தை 
கள்‌ அரசியல்‌ வாழ்வின்‌ தீய வழிகளுக்குப்‌ “பட்டப்‌ பெயர்‌” 
களாகச்‌ சூட்டப்பட்டிருப்பது ஒருபுறம்‌ ; அவைகளை அவ்‌ 
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வாறு அழைக்கும்‌ ராஜதந்திரிகளும்‌--தனி மனிதர்களும்‌ 
அவைகளின்‌ போக்கிலேயே சிந்திப்பதும்‌--செயல்புரிவதும்‌ 
மறுபுறம்‌:--இவ்விரண்டு காட்சிகளையும்‌ உலகம்‌ இன்றள 
வும்‌ பார்க்கிறது 7 

அது டக்கட்டும்‌!...... இவ்விருவருடைய கொள்கை 
களுக்கும்‌ உள்ள வேற்றுமை--ஓற்றுமை அம்சங்கள்‌ ஆரா 
யப்படுவதுதான்‌ மக்கு முக்கியமாகும்‌ ! 

கெளடில்யர்‌ இந்திய * மாக்கியவெல்லி ''யே என்று 
13. K. சர்க்கார்‌ என்பவர்‌ எழுதியிருக்கிறார்‌. ஆனால்‌, டாக்டர்‌ 
விண்டர்‌ நிட்ஸ்‌ என்பவரோ, இந்திய ராஜதந்திரியான 
கெளடில்யருக்குச்‌ சிறந்த இடமளிக்க ஒப்பவில்லை / 
£ கெளடிலயர்‌--மாக்கியவெல்லி ' என்று கூறுவதைவிட, 
£ மாக்கியவெல்லி--கெளடில்யர்‌' என்று அழைப்பதையே 
ஏற்றதென அவர்‌ நினைக்கிறார்‌ / “ மாக்கியவெல்லி ஐரோப்‌ 
பிய அரசியல்‌ தத்துவ சாஸ்திரத்திற்கு வீட்டுப்‌ போன 
பிதுரார்ஜிதம்‌, கெளடில்யர்‌ கீழ்காடுகளுக்கு' அளித்ததை 
விட அதிகச்‌ சொந்தமானது” என்று விண்டர்நிட்ஸ்‌ தீர்மா 
னிஃகிறார்‌. இப்படிப்பட்ட பலதரப்பட்ட அபிப்பிராயங்‌ 
களையும்‌ நாம்‌ காண்கிறோம்‌, ஆயினும்‌, இத்தகைய விஷ 
யங்களைப்‌ பற்றிப்‌ பேசுவதற்கு முற்றிலும்‌ தகுதியுள்ளவர்‌ 
களும்‌ தக்க பாண்டித்யம்‌ பெற்றவர்களுமான அறிவாளி 
களிடையே .நரலாசிரியர்களிடையே கடுமையான வாதப்‌ 
பிரதி வாதங்கள்‌ எழுந்தன ; எழுகின்றன என்ற உண்‌ 
மையை காம்‌ அறிய முடிகின்றது. எனினும்‌, இவ்விரு 
வருமே மேதைகள்‌ தான்‌ என்பதை இவர்கள்‌ அனைவரும்‌ 
ஒருமனதாக ஓப்புக்‌ கொண்டிருக்கிறார்கள்‌; ஒப்புக்‌ கொள்‌ 
கிறார்கள்‌ என்ற உண்மையையும்‌ நாம்‌ அறிய முடிகன்‌ றது. 

இந்த இரு மேதைகளின்‌ £ராஜதந்திர வழிகளுக்கும்‌ 
உள்ள ஓற்றுமை--வேற்றுமை அம்சங்களை, அதே சுழ 
லில்‌ நாம்‌ நிதானமாகச்‌ சஞ்சாரம்‌ செய்து ஆராய்வது பய 
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அள்ள ஆராய்ச்சியாகும்‌. ஆயினும்‌, இவர்களில்‌ யார்‌ கூறு 
வது தற்கால அரசியல்‌ தத்துவ சாஸ்திரத்திற்கு அதிகம்‌ 
உபயோகமாயிருக்கவல்லது என்பதை அறிந்து நிர்ணயிக்‌ 
கும்‌ பொறுப்பை வாசகர்களுக்கு விட்டு விடுவதே விவேக 
மானதாகும்‌ ! 


அறிவாளிகளின்‌ புத்தி எவ்விதம்‌ சிந்தித்திருக்க முடி. 
யும்‌ என்ற இருள்‌ சூழ்ந்த சுழற்பாதையில்‌ புகுந்து, அவர்‌ 
கள்‌ வாழ்ந்த வெவ்வேறு காலத்தின்‌ நிலைமையைக்கொண்டு 
மட்டும்‌ சமாதானம்‌ கூறுவது அவ்வளவு சிறந்த--அர்த்த 
முள்ள போக்காகாது. - ஒரு சிறந்த அறிவாளி, எவ்விதம்‌ 
நம்‌ காலத்திய பிரச்னைகளையும்கூடத்‌ தீர்க்கவல்ல மார்க்கத்‌ 
தைக்‌ காட்டியிருக்கிறார்‌; அவர்‌ ஏற்றிய தீபம்‌ எவ்வாறு 
நமக்கு முன்னிருக்கும்‌ இருண்ட பாதையையும்‌ கடக்க 
உதவுகிறது என்று பார்ப்பதே சரியானதாகும்‌. 


கெளடில்யரும்‌, மாக்கியவெல்லியும்‌ நிச்சயமாக நமது 
முக்கியமான ஆதாரப்‌ பிரச்னைகள்‌, நெறிகள்‌ இவைகளை 
அலசி ஆராய்ந்திருக்கிறார்கள்‌. கெளடில்யர்‌ கி. மு. நான்‌ 
காவது நூற்றாண்டிலும்‌, மாக்கியவெல்லி கி, பி. பதினைந்து 
பதினாறாவது நரற்றாண்டுகளிலும்‌ வாழ்ந்தவர்கள்‌ என்‌: 
பதை மீண்டும்‌ வாசகர்களுக்கு இந்த இடத்தில்‌ ஞாபகப்‌ 
படுத்துவது அவசியமாகிறது, பரிசோதனைகள்‌ நல்ல 
பயனை அளித்ததைக்‌ கண்ட ஒருவனுடைய குழப்பமில்‌ 
லாத நம்பிக்கையைத்தான்‌ கெளடில்யரின்‌ . சிந்தனைகள்‌ 
எடுத்துக்‌ காட்டுகின்றன. அசைக்க முடியாத ராஜீயக்‌ 
கொள்கைகளின்‌ அடி.ப்படையில்‌ தன்னாலேயே அமைக்கப்‌ 
பட்டதொரு சாம்ராஜ்யத்தை--அ௮க்காலத்திய நாகரிக உல 
கிலேயே மிகப்‌ பெரியதான, சிறந்து விளங்கிய மெளரிய 
சாம்ராஜ்யத்தின்‌ கீர்த்தியைக்‌ கண்ணாரக்‌ கண்டவர்‌ 
கெளடில்யர்‌ என்பது குறிப்பிடத்‌ தகுந்தது. அவருடைய 
கொள்கையின்‌ உண்மை, அவராலேயே உறுதியாக ஸ்தா 
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பிக்கப்பட்ட சாம்ராஜ்யத்தின்மூலம்‌ நிரூபிக்கப்பட்டதை 
யும்‌ அவரே கண்டார்‌ என்பதுதான்‌ விசேஷமாக இங்கு 
குறிப்பிடத்தகுந்தது. ஆலோசனை செய்யும்‌ திறனைத்தர 
வல்ல “ ஞான பலத்‌ தையும்‌, சக்கரவர்த்தியின்‌ உற்சாக 
சக்தியைக்‌ காட்டக்‌ கூடியதும்‌ “*பிரபு சக்தி”, “விக்ரம பலம்‌'' 
என்பவைகளின்‌ பண்பை உடையதுமான “கேரச-—தண்ட 
சக்தியையும்‌ அவர்‌ தம்முடைய நிர்மாணத்திறன்‌ மூலம்‌ 
கேரில்‌ அறிந்தார்‌. மாபெரும்‌ சிந்தனையாளர்களின்‌ எழுத்து 
மூலமான அறிவுக்களஞ்சியமும்‌, பல நூற்றாண்டுகளாக 
வெற்றிகரமாக இயங்கி வந்த ஆட்சிகளைப்பற்றிய தெளிந்த 
உருவமுள்ளதொரு சரித்திரப்‌ பரம்பரையும்‌ அவர்‌ ஆராய்ச்‌ 
சிக்‌ கண்ணுக்கு முன்னிருந்தன. இத்தகைய சிறப்புச்‌ 
செல்வங்களும்‌, தமக்கென ஓன்றுமில்லாத அவருடைய 
நிலமையும்‌--அவருக்கு அமைதியையும்‌, விருப்பு வெறுப்‌ 
பற்ற உணர்ச்சியையும்‌ அளித்தன. அதனால்தான்‌ அவ 
ரால்‌, உலகத்தை ஆள்வதற்கான “அர்த்த சாஸ்திரம்‌” பற்‌ 
மித்‌ திவீரமாகவும்‌, நண்ண றிவுடனும்‌ ஆராய முடிந்தது. 
இதற்கு மாறாக, மாக்கியவெல்லியோவெனில்‌, மனக்‌ குழப்‌ 
பம்‌ நிறைக்ததொரு காலம்‌ ஈன்றெடுத்த குழந்தையாவார்‌ ! 
அக்காலத்தில்‌ அமைதியும்‌, பத்திரமும்‌, சுகமும்‌ இன்ன 
தென மக்கள்‌ அறியவில்லை / கொலைகாரர்கள்‌ மலிந்து 
இடத்த காலமது; பழங்காலச்‌ சிறப்புகள்‌ அழிந்து கடந்த 
காலமது ; பிறக்கவிருந்த எதிர்காலத்தில்‌ மிதமிஞ்சிய நம்‌ 
பிஃகை வைக்கப்பட்டிுந்த காலமது, அக்காலத்தில்தான்‌ 
மாக்கியவெல்லி வாழ்ந்தார்‌. மனக்‌ குழப்பத்தின்‌ வெளிப்‌ 
படையான்‌ விகார நிகழ்ச்சிகளே மிருகத்தனமும்‌, பலாத்‌ 
காரமும்‌ என்பதை நாம்‌ அறிவோம்‌! அந்த நிலைமையில்தான்‌ 
பலவான்கள்‌ மிருகங்களாகவும்‌, பலமில்லாதவர்கள்‌ செய 
லற்றும்‌ மாறி வீடுிறோர்கள்‌ / அதே நிலைமையில்‌, வீடு வாச 
லற்ற, வாழ்வதற்கான எவ்வித வசதியுமற்ற, உதவியற்ற, 
கண்பர்சளற்ற, துணையற்ற ஓழு அறிவாளி அத்தகைய 
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.கிலையிலும்‌ எவ்வாறு சிதறுண்டு போகாமலிருக்கிறான்‌ ? 
எவ்வாறு தனது புத்தியை வேலை செய்யும்படி தூண்டக்‌ 
கூடிய சக்தியுள்ளவனாக இருக்கிறான்‌ ?...இந்த ரகசியத்தை 
மனோதத்துவ சாஸ்திரிகள்‌ தான்‌ அம்பலப்படுத்‌ தவேண்டும்‌/ 
மனிதன்‌ எந்த நில்மைகளுடன்‌ போராட நேரிடுகிறதோ, 
அவைதான்‌ அவனுடைய சிந்தனைப்‌ பண்பை உருவாக்கு! 
கின்றது என்றால்‌, அசைவில்லாத மன அமைதியும்‌, பற்‌ 
மற்ற சிந்தனையும்‌, மனப்பிராந்தியாலோ--உணர்ச்சியாலோ 
மூடப்படாத ஆத்ம வலிமையும்‌, ஆசாபாசங்களால்‌. 
கட்டுண்டுவிடாத மன நிலையும்‌ கெளடில்யரிடம்‌ காணப்‌ 
படும்‌ அளவிற்கு மாக்யெவெல்லியிடம்‌ காணப்படவில்லை / 
பிளாரன்ஸில்‌ பிறந்த மாக்கியவெல்லி அதற்காகவே 
எல்லாவற்றையும்‌ இழக்கிறார்‌ ! பிளாரன்ஸுக்காகவே 
அவர்‌ தம்‌ இதயத்தையே பறிகொடுத்து விடுகிருர்‌/ ஒரு 
இத்தாலியன்‌ என்ற முறையில்‌ இத்தாலிய ரத்தம்‌ அவரது 
நாளங்களில்‌ கொதித்து ஓடுகிறது! ரோமாபுரியின்‌ சாதனை 
களைக்‌ கண்டு பெருமிதம்‌ கொண்டிருந்த ஒரு ரோமானியர்‌ 
அவர்‌! அவர்‌ தேவதூதனைப்போலத்‌ தன்‌ தாயகத்தை 
நேசிக்கிறார்‌; அதே சமயம்‌ அதை நரகம்‌ போலவும்‌ வெறுக்‌ 
கிறார்‌. அவர்‌ பேச்சு, நஈடையோ, அனல்‌ கக்கும்‌ உணர்ச்சி 
நடையாகும்‌! அவருடைய உணர்ச்சிகள்‌, மனப்‌ புண்களின்‌ 
துக்சுத்தால்‌ தாங்க முடியாத சோதனைகளால்‌ ஏற்பட்டு, 
இன்பத்தை நாடித்‌ துடிக்கும்‌ உணர்ச்சிகளாகும்‌! ஆத்‌ 
திரத்தால்‌ தூண்டப்பட்டவனுடையஇரக்கமற்ற கொடுமை 
முறைக்கு அவரை உந்தித்‌ தள்ளுகிறது அவருடைய மனச்‌. 
கொதிப்பு! எல்லாவித நடவடிக்கைகளையும்‌ எதிர்க்கத்‌ 
தூண்டும்‌ “குதிரைக்‌ குணம்‌ அல்லது உணர்ச்சி! அவரது பேச்‌ 
க்களில்‌ காணப்படுகிறது/ தத்துவ விசாரணையின்‌ அடிப்‌ 
படையில்‌ தோன்றும்‌ மானசீகமான அபிப்பிராயங்களை 
அவர்‌ பிரதிபலிப்பதாகத்‌ தெரியவில்லை! அவருடைய எண்‌ 
ணங்கள்‌ குழுறுகன்ற அடிவயிற்றிலிருந்து எழுகன்றன! 
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அவர்‌ தாம்‌ சலவைத்‌ தொழில்‌ செய்யும்‌ குலத்தினள்‌ ஒரு 
வளுடன்‌ கொண்டிருந்த காதல்‌ விவகாரத்தை வெட்கப்‌ 
படாமல்‌ கூறுகிறார்‌. எது ஒழுக்கரீதியில்‌ வெறுக்கத்‌ 
தக்கதோ, அதுவே அவருக்கு ஒழுக்க நீதியாய்த்‌ தோன்றி 
யது போலும்‌! அவருடைய இவ்வுலக சம்பந்தமான கோட்‌ 
பாடு பிற்போக்கானதாகத்‌ தெரிகிறது. தத்துவ-சாஸ்திர 
நியதிகளை யொட்டிய-தன்‌ வலிமையைக்‌ காத்துக்‌ 
கொள்ளக்கூடிய இம்மையுணர்ச்சியை அவர்‌ பெற்றிருந்த 
தாகச்‌ சொல்வதற்கில்லை 7 

மாக்கியவெல்லி ரோமாதீனத்தை வெறுக்கிறார்‌; அதே 
மூச்சில்‌, அவர்‌ மகான்கள்‌ சித்தர்கள்‌ மீது பக்திகொண் 
டி.ருக்கிறார்‌; எனினும்‌, அந்தப்‌ பக்தி அவரைத்‌ 
தூய வழிகளுக்கு இழுத்துச்செல்லவில்லை! கொடுந்துன்பங்‌ 
களுக்கு ஆளான அவருடைய “ஆத்மா” ஒருபுறம்‌ “சாந்தி 
தேவனிடம்‌ (ஏசுவிடம்‌) விசுவாசம்‌ காட்டுகிறது; மறு 
புறம்‌ பண்டைய ரோமச்‌ சிறப்புகளை எண்ணியெண்ணிப்‌ 
புளகாங்கிதம்‌ அடைகிறது. ஆனாலும்‌, அவருடைய வீசு 
வாசமோ அல்லது மகிழ்ச்சியோ. ஓன்‌, றிலும்‌ நிலையாக 
இருக்கவில்லை! “இரு துருவங்களுக்கும்‌ மத்தியில்‌ இரட்டை 
உருவங்கரூடன்‌ இரட்டைக்‌ குரல்களுடன்‌ ஊசலாடு 
தின்‌ ற பேசுகின்ற ஒரு சிறந்த அறிவாளியின்‌ தோற்றமே 
மாக்கியவெல்லி!”' ஒரு முறையான சாஸ்திரத்தை ஆழ்ந்த 
அறிவுடன்‌ செயல்படும்‌ ரீதியில்‌ தொகுக்கவல்ல திறன்‌ 
அவரிடம்‌ காணப்படவில்லை. தம்‌ வசமிருந்த நேர்மையான 
திறமைச்‌ சாதனங்களைக்கொண்டு குறைந்த காலத்திற்குள்‌ 
அவர்‌ பிரம்மாண்டமான காரியத்தைச்‌ சர்‌தித்தார்‌ என்பது 
உண்மையே! மாக்கியவெல்லியின்‌ “அரசன்‌” கண்ணைப்‌ 
பறிக்கும்‌ பேசிடி. மின்னலே யாவான்‌! “அவன்‌” சிறிதும்‌ 
பெரிதுமான பல இடி முழக்கங்களைச்‌ செய்துவிட்டான்‌! 
ஆயினும்‌, அவ்வீடி முழக்கங்களில்‌ நற்குணங்கள்‌ தான்‌ 
ஒலிக்கவில்லை! மாக்கியவெல்லி, லத்தை அதிகாரத்துடன்‌ 
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மூட்டவேண்டுமென்று நிச்சயமாக விரும்புகிறார்‌. அவருக்கு 
அதிகாரமே, பிரதானக்‌ கூட்டாளியாக இருப்பதைப்‌ புரிந்து 
கொள்ள வேண்டும்‌. அதிகாரத்தையும்‌ சலத்தையும்‌ 
ஒன்றுபடுத்தி, ஒன்றின்‌ பொருளும்‌--அவசியமும்‌ மற்‌ 
றொன்‌ றின்‌ மூலம்‌ விளங்கும்படிச்‌ செய்யவேண்டுமென்‌ று 
அவருக்குத்‌ தோன்றாமலிருந்ததுதான்‌ நமக்குப்‌ புதிராக 
இருக்றெது! ஆனாலும்‌ இந்தக்‌ கண்ணோட்டத்துடன்‌ 
மட்டும்‌ நாம்‌ மாக்கயவெல்லியை மதிப்பிடக்‌ கூடாது. 
ஏனெனில்‌, எது வஞ்சனை? எது துரோகம்‌? அவை ஏவ 
ருக்குப்‌ பொருந்தும்‌? எது தர்மம்‌? எது அதர்மம்‌? 
இவைகளை அவ்வளவு  சுலபமாகவும்‌--நுணுக்கமாசவும்‌. 
ஆராய்ந்து விளக்கிவிட முடியாது! நாம்‌ எதிர்பார்ப்பதை 
விட, இன்னும்‌ அதி நுட்பமாகவே, மாக்கியவெல்லியின்‌ 
அதிகாரம்‌ சீலத்துடன்‌ பொருத்தப்பட்டதாகக்‌ கூட 
இருக்கலாம்‌ / 


ஆனால்‌ இந்த விடுகதைக்கு மாக்யெவெல்லியின்‌ நூல்‌ ' 
களில்‌ பதிலைக்‌ காணமுடியவில்லை! இதே கேள்வி கெளடில்‌ 
யரின்‌ “அர்த்த சாஸ்திரத்‌"தை யொட்டியும்‌ எழுகின்றது. 
ஆயினும்‌, மகாபாரதத்தில்‌ (சாந்தி பர்வத்தில்‌) வரும்‌ அடி 
யிற்கண்ட ஸ்லோகம்‌ இந்தக்கேள்விக்கு “அர்.த்தசாஸ்‌ இர” 
உணர்ச்சியுடனேயே பதில்‌ அளிப்பதைக்‌ காண்கிறோம்‌. 


“ஸர்வஸ்ய ஜீவலோகஸ்ய ராஜ தர்மப்‌ பராயணம்‌, 
திரிவர்கோஹி ஸமாஸக்தோ ராஜதர்மேஷு கெளரவ, 
மோக தர்மஸ்ச விஸ்பஷ்டா ஸகவோத்ர ஸமாஹிதா, 
யதாஹி ரஸ்மயோ ஸ்வஸ்ய த்விராடஸ்யாங்குஸோயதா, 
நரேந்தர தர்மோ லோகஸ்ய ததா பிரகரணம்‌ ஸ்மிருதம்‌'' 

(சாந்தி பர்வம்‌ : 56 :8-5) 
இதன்‌ பொருள்‌ : “சகல ஜீவராசிகளுடைய கேம 


மும்‌ ராஜ தர்மத்தைப்‌ பொறுத்தே யிருக்கிறது. எ! 
கெளரவனே! “தர்மார்த்த காம”மென்ற மூன்று புரு 


118 ஆட்சிக்‌ கலை 


ஷார்த்தங்ககா அடைவதும்‌ அதைப்‌ பொறுத்தே இருக்‌ 
கின்றது, : மோட்சத்தை அடைவதற்கான லட்சணங்‌ 
களும்‌ அதில்‌ அடங்கியிருக்கன்றன! வித்துக்கு மழையைப்‌ 
போல, யானைக்கு அங்குசத்தைப்போல, உலகத்தை நடத்திச்‌ 
செல்லவல்லதொரு சாதனமாக மக்களின்‌ மன்னராட்சிக்கலையு 
மிருக்கன் றது.” 
அறநெறியைக்‌ காக்கவல்ல சமூகப்‌ பொருளாதார 
வசதிகளின்‌ அடிப்படையிலேயே கொஞ்சங்கூட இங்குமங்‌ 
கும்‌ பிறழாத முறையிலேயே கெளடில்யரின்‌ ராஜூஜ்வ சித்‌ 
தாந்தம்‌ வகுக்கப்பட்டிருக்கிறது. ஆனால்‌, மாக்யெவெல்லி' 
யின்‌ ராஜீயக்‌ கருத்துக்களின்‌ ஆழத்தை அறிய நாம்‌ முயலு 
கின்றபோது நமக்குப்‌ பல துன்பகரமான சந்தேகங்கள்‌ 
எழுகின்றன. அவைகளைப்‌ போக்கிக்கொள்ள நாம்‌ கெள 
டில்யர்‌ என்ற விஷ்ணு குப்தரிடம்‌ திரும்பும்போது எவ்‌: 
வளவு ஆறுதலும்‌, பயனும்‌ ஏற்படுகின்றன! மாக்கிய 
* வெல்லி தருகின்ற ஏமாற்றத்தையும்‌ வேதனையையும்‌ கெள 
டில்யர்‌ மாற்றிவிடுகிறார்‌! கெளடில்யர்‌ மாக்கியவெல்லியின்‌ 
சத்தாந்தத்திற்குப்‌ புகழையும்‌, உயர்வையும்‌ அளிக்கின்றார்‌ 
என்றாலும்‌ மிகையில்லை ! 
மாக்கியவெல்லியின்‌ உண்மை, துன்பத்தின்‌ கர்ப்பத்‌ 
தில்‌ சொந்த வீழ்ச்சியின்‌ துயரத்தில்‌ தோன்றுறெது. 
ஆனால்‌, நிர்மலமான காலைத்‌ தண்‌ காற்றில்‌ (அதாவது: 
வானில்‌) தன்‌ சிறகுகளை விரித்துக்‌ கூட்டில்‌ இறங்கும்‌ 
பறவையைப்‌ போல சாணக்யெரிடம்‌ உண்மை மலர்கிறது, 
விஷயங்களின்‌ உண்மைத்‌ தன்மையை ஊடுருவிப்‌ பார்ப்ப 
தற்கு வாழ்க்கை--பிறப்பிடம்‌--அஇர்ஷ்டத்தின்‌ திருவிளை 
யாமல்கள்‌--உலகப்‌ புரட்சிகள்‌ முதலியவைகள்‌ எல்லைகளை 
வகுத்துவீடுவதில்லை என்ற உண்மையைச்‌ சரித்திரத்தில்‌ 
காண்கிறோம்‌ ! இ. மூ. கான்காவது நூற்றாண்டிலிருந்த. 
மெளரிய சாம்ராஜ்ய காலத்திய இந்தியாவின்‌ சாணக்கியர்‌ 
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எந்த எண்ணத்தால்‌ உந்தப்பட்டாரோ அதே எண்ணத்‌ 
துடன்தான்‌ க, பி. 156-—16-வது நூற்றாண்டுகளில்‌ 
வாழ்ந்த இத்தாலிய மாக்கியவெல்லியும்‌ ஜீவிக்கிறார்‌ என்‌ 
பதைக்‌ கவனிக்கவேண்டும்‌! சந்திரகுப்த மெளரியனின்‌ உன்‌ 
னத ஒழுக்கமுள்ள பொது விவகார மந்திரியால்‌ (சாணக்கிய 
ரால்‌) வகுக்கப்பட்ட அறிவிற்‌ சிறந்த அரசியல்‌ கோட்‌ 
பாடுகளைப்‌ புதுப்பிக்கும்‌ ஒரு கருவியாக, பிளாரன்ஸ்‌ நகரத்‌ 
தைச்‌ சேர்ந்த--மெடிஸி காலத்தில்‌ ஊரைவிட்டு விரட்டி 
யடிக்கப்பட்ட-—ஒழுக்கந்‌ தவறிவிட்ட அகதியால்‌ (மாக்கிய 
வெல்லியால்‌ ). இருக்க முடியாதென்று எவரே சொல்ல 
முடியும்‌ ! நிதர்சனமாகக்‌ காட்சியளிக்கும்‌ அழியாத 
உண்மை விஷயங்களில்‌ மானசீகமாகக்‌ குதிப்பத.ற்கு ஒரு 
ஜீவனின்‌ வாழ்வோ அல்லது தாழ்வோ தடையாயில்லை/ 
மேலும்‌ அழிவற்ற உண்மையை அறிவதற்கு வம்சம்‌--வர்க்‌ 
கம்‌--குலம்‌--பண்பாடு--நாகரிகம்‌-- தேசம்‌-—இவைகளைப்‌ 
பொறுத்த வேற்றுமைகளும்‌ தடையாக இருக்க முடியாது! 
எவ்வளவோ வேற்றுமைகள்‌ நிறைந்த சூழ்நிலைகளிலும்‌ 
காலங்களிலும்‌ வாழ்ந்தும்‌, : எவ்வளவோ வேற்றுமை 
களூள்ள அறிவுத்‌ திறன்‌--பழக்க வழக்கம்‌--ஆராயும்‌ 
விதம்‌ இவைகளைக்‌ கொண்டு மிருந்த இந்த இரண்டு 
௩ ம்னிதர்களுக்கடையே அடிப்படையான ஒழுக்கத்தைப்‌ பறறி 
அபிப்பிராய ஒற்றுமை நிலவுவதுதான்‌ விசேஷமானதாகும்‌! 
இந்த ஓற்றுமை அம்சம்‌, அந்தப்‌ பிரச்னையின்‌ சர்வகால 
உண்மையை நமக்கு எடுத்துக்‌ காட்டுவதுபோல அமைந்‌ 
இருப்பதும்‌ வீசேஷமானதாகும்‌ / 
கெளடில்யர்‌ மாக்கியவெல்லியல்ல; அதே போல, மாக்‌ 
இயவெல்லியும்‌ கெளடில்யரல்ல/ ஆனால்‌, இருவரும்‌ அதே 
பிரச்னைகளையும்‌, விகாரமாய்‌ எழுந்த பல விஷயங்களையும்‌ 
சமாளிக்க முயன்றனர்‌; இருவரும்‌ ஒரேவிதமான ஒழுக்க 
விதிகளையே ஆதரிக்கின்றனர்‌; ஓரே விதமான வெறுப்பு- 
விருப்புகளிலிடுந்தும்‌ நம்மை விலக்க விரும்புகின்‌ றனர்‌; 
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ஓரே மாதிரியான ஜீவாதாரமான பிரச்னைகளை அவர்களை 
உறுத்துின்றன; அந்த வற்றாத பிரச்னைகளுக்கேற்ப 
நடந்து கொள்ளுமாறு, இவ்விருவரும்‌ நம்மை, ஒரே போக்‌ 
இல்‌, நிர்ப்பக்தப்படுத்துகிறோர்கள்‌! 


*சாணக்கியர்‌-மாக்கியவெல்லீ-இவ்விருவருடைய இதய 
பூர்வமான விருப்பங்களின்‌ தரம்‌ ஓரே தன்மையுள்ளது 
தான்‌' என்று ஓப்புக்கொள்ள மறுக்கும்‌ சிறந்த அறிஞர்‌ 
கள்‌ இருக்கத்தான்‌ செய்திறார்கள்‌! ஆயினும்‌, அவர்களைக்‌ 
கண்டு நாம்‌ ஆச்சரியப்பட வேண்டியதில்லை! “இவ்விருவரு 
டைய சித்தாந்தங்களிலும்‌ அதிசயிக்கத்தக்க ஓற்றுமை 
நிலவுவதைக்‌ கண்டு நாங்கள்‌ திகைத்துப்‌ போய்விட்டோம்‌” 
என்று கூறுபவர்களைப்‌ பற்றியும்‌ நாம்‌ அதிகமாகப்‌ பேச 
வேண்டியதில்லை! 


மாக்கியவெல்லி பிறந்திராவிடினும்‌, அல்லது கெளடில்‌ 
யர்‌, தன்னை எவரும்‌ அ.றிந்துகொள்வதற்கு முன்‌; காட்டிற்‌ 
குள்‌ இறந்திருப்பினும்‌, இவ்விருவரும்‌ எந்தப்‌ பிரச்னை 
களைத்‌ தீர்க்க வழி தேடினார்களோ அதே பிரச்னைகளை 
எழுப்பி, அவைகளைத்‌ தீர்க்க இவர்கள்‌ காட்டிய வழிகளைப்‌ 
போல வழிகளைக்‌ காண்பிப்பதற்கு வேறு கருவிகளோ 
அல்லது அறிஞர்களோ ஏற்படாமல்‌ போகா! இவ்வி 
வரின்‌ சொந்த வாழ்க்கையின்‌ வாழ்வு-தாழ்வு பற்றிய. 
விஷயங்களுக்கு நாம்‌ அதிக முக்கியத்வம்‌ கொடுக்க வேண்‌ 
டியதில்லை, இந்த இரண்டு ராஜதந்திரிகளும்‌, ராஜீய 
திருஷ்டியில்‌ வகுத்துள்ள சித்தாந்தங்களின்‌ சாரம்‌ என்ன 
வென்பதையும்‌, இவர்களுடைய ராஜீய முடிவுகள்‌ எங்கு- 
எவ்வளவு தூரம்‌ வீலக்கப்படவே முடியாத தேவைகளாகச்‌ 
சமுதாய வாழ்வில்‌ படர்க்திருக்க முடிகின்றன வென்பதை 
யும்‌, நாம்‌ அறிக்துகொள்ள வீரும்புவதுதான்‌ சரியாகும்‌! 
நமது கலாசாலைகளின்‌ தர்க்க அரங்குகளில்‌, தங்கனையறியாம 
லேயே தங்களுடைய பேச்சுக்களில்‌ ழ்நாட்டு 'ஹாப்ஸ்‌' 
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(Hobbes) களாகவும்‌, “நீட்ஷே” (Nietzeche.) களாகவும்‌ 
மாறிவிடும்‌ மாணவர்களை நாம்‌ பார்க்கவில்லையா? ' லாக்‌ 
(Locke) ரூஸோ (Russeau) போன்றவர்களின்‌ பிரதிபிம்‌ 
பங்கள்‌ சீனா-பெரு முதலிய காடுகளில்‌ புராதன காலத்தி 
லேயே இருந்திருக்கவில்லையா? உண்மையைச்‌ சித்தரிக்கும்‌ 
மிகவும்‌ ப துமையான அபிப்பிராயங்களில்‌-சலெவற்‌ றில்முற்றி 
லும்‌ பழமையின்‌ நறுமணம்‌ வீசுவதையும்‌, பைதகோரஸ்‌ 
(Pythagoras) கன்பியூஷியஸ்‌ (Confucius) முதலியோ 
ரால்‌ கூறப்பட்டுள்ள சில அபிப்பிராயங்களில்‌ முழுக்க 
முழுக்கப்‌ புது மணம்‌ வீசுவதையும்‌ நாம்‌ உணரவில்லையா? 
ஸ்வீடன்பர்க்‌  கூறுகிறபடி, “ஆண்டுகள்‌ கழியக்‌ கழிய 
வானுலகிலுள்ள தேவர்களும்‌ வாலிபர்களாகிக்‌ கொண் 
டி. ருக்கிறார்கள்‌; ஆனால்‌, அவர்களில்‌ மிகவும்‌ வயதானவர்‌ 
களுங்கூட வாலிபர்களே!” தோரணங்களா.லும்‌ வண்ண 
மலர்களாலும்‌ அலங்கரிக்கப்பட்ட காலத்தின்‌ மனோரம்மிய 
மான ஒளிவீசும்‌ வளைவுகளின்‌ ஊடே, சத்தியம்‌ அமைதி 
யாக, ஒரு யுவனின்‌ வதனப்‌ பொலிவுடன்‌. கம்பீரமாகச்‌ 
சென்றுகொண்டேயிருக்கிறது! அழிவற்ற சத்தியத்தின்‌ 
கம்பீர நடை எந்தக்‌ காலத்திலும்‌ இப்படித்தானிருக்கும்‌! 
எனவே, நிரந்தரமான தட்சத்திர மண்டலங்களைக்‌ காட்டும்‌ 
சாஸர வெளி போன்றவர்களே கெளடில்யரும்‌ - மாக்கிய 
வெல்லியும்‌/ 

“சறிதீஇர-சமூக நிகழ்ச்சிகளை இயற்கையான நிகழ்ச்சி 
களென முதன்‌ முதலாகக்‌ கருதியவர்‌ மாக்கியவெல்லீயே... 
ராஜதந்திரிகளின்‌ செயல்களால்‌ ஏற்படக்கூடிய விளைவு 
களைக்‌ கொண்டே அவர்‌ சரித்திர-சமூக இயற்கை நிகழ்ச்சி 
களை ஆராய்க்தார்‌. மதம்‌- -ஓழுக்கம்‌ முதலியவற்றை அவர்‌ 
கண்டிக்கும்‌ விதமோ அல்லது அவருடைய தனித்த அபிப்‌ 
பிராயங்களோ அல்லது வீருப்ட /-வெறுப்புகளோ தம்‌ 
ஆராய்ச்சியைப்‌ பாதிக்கும்படி: அவர்‌ இடக்தரவில்லை. 
அதனால்தான்‌, அவருடைய நூல்கள்‌ மூல்ம்‌ அப்பட்டமான 
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அரசியல்‌ தத்துவ சாஸ்திரம்‌ உருவாக முடிந்தது. தர்மம்‌- 
ஒழுக்கம்‌ ஆகியவற்றின்‌ நியதிகள்‌ பழமையானவை; மாறு 
தல்‌ அற்றவை என்று ஓப்புக்கொள்வோம்‌. அதே சமயம்‌, 
அரசியல்‌ செயல்களின்‌ நிரந்திரமான-பிரத்தியட்ச பூர்வ 
மான தனித்த தன்மையையும்‌ ஓப்புக்கொள்ள வேண்டும்‌. 
அப்படிச்‌ செய்யாத வரையிலும்‌-தனி மனிதன்‌ செய்கை 
களுக்கும்‌-ராஜாங்கக்‌ கொள்கைகளுக்கும்‌ உள்ள வேற்று 
மையை ண a வரையிலும்‌ அரசியல்‌ தத்துவ 
சாஸ்திரம்‌ என்பதே ஏற்பட முடியாது” என்று வில்லாரி 
எழுதுவதை இந்தச்‌ சந்தர்ப்பத்தில்‌ காம்‌ நன்றாகக்‌ கவனிக்க 
வேண்டும்‌. இந்த வாதத்தின்‌. நேர்மையைக்‌ குறைவாக 
மதிப்பிடாமல்‌, காம்‌ அர்த்த சாஸ்திர வழி வந்த கெளடில்‌ 
யரின்‌ கருத்தைக்‌ கவனிப்போம்‌! 

மக்கள்‌ விவகாரங்களுக்கு வழி காட்டுகின்‌ ற. அத்தனை 
சாஸ்திரங்களையும்‌ கெளடில்யர்‌, பொதுவாகப்‌ பாகுபாடு 
செய்திருக்கிறார்‌. '£ஆன்வீக்ஷ க்கு அவர்‌ முதலிடம்‌ தந்‌ 
இருக்கிறார்‌. தெளிவான அபிப்பிராயம்‌ ஏற்படும்‌ ரீதியில்‌ 
செய்யப்படும்‌ பகுத்தறிவுள்ள ஆராய்ச்சித்திறனே “ஆன்‌ 
விக்க எனப்படும்‌; அது தன்னுடைய செலவாணித்‌ 
தன்மையால்‌ அறிவின்‌ நீதிஸ்தலத்தில்‌ தன்னை ஸ்தாபித்துக்‌ 
கொள்ளுன்ற உரமுள்ள ஞானமேயாகும்‌! எவ்வாறு 
பரம்பரையிலிருந்தும்‌ பெரியோர்‌ வாக்கலிருந்தும்‌ ஞானம்‌ 
என்பது பீரிக்கப்படுன்‌ றதோ, அவ்வாறே அவர்‌ “ஆன்‌ 
வீக்ஷூ'யையும்‌ பிரித்துக்‌ காட்டுறர்‌. கெளடில்யரின்‌ 
முறையில்‌ 5 பரம்பரையாக வந்த விவரங்களுக்கு இரண்டா 
வது இடம்‌, “வார்த்தா வுக்கு மூன்றாவது இடமும்‌, 
அளிக்கப்பட்டிருக்‌ ன்றன. இயற்கையின்‌ போக்குகளின்‌ 
மீதுமனித ஆதிக்கத்தி, ற்கு வழி செய்ன்ற அத்தனை சாஸ்‌ 
திங்களும்‌ “வார்த்தா' 'வில்‌ அடங்கியிருக்னெ்‌ றன. நான்கா 
மிடம்‌ “தண்ட நீதி” ங்கு அளிக்கப்பட்டிருக்கன்றது. மனித 
னுடைய நல்வாழ்வுக்காக, அதற்கேற்றபடி, மனித உறவு 
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கள்‌-வாழும்‌ முறைமைகள்‌ -சட்டதிட்டங்கள்‌ ஸ்தாபனங்‌ 
கள்‌ இவைகளையெல்லாம்‌ ஒழுங்குபடுத்தும்‌ விதிமுறைகள்‌ 
அடங்கிய சாஸ்திரமே “தண்ட நீதியாகும்‌. அவருடைய 
இந்த அற்புதமான பாகுபாட்டு ஏற்பாட்டால்‌, வாழ்க்கை 
யின்‌ நான்குவித அடிப்படையான இன்பங்கள்‌ .மிளிரு 
கின்றன. அந்த இன்பங்களாவன: 

1. சிந்தனை செய்வதால்‌ உண்டாகும்‌ இன்பம்‌. 
வழிவழியாக வந்த ஞானச்‌ நறெப்பால்‌ “ஏற்படும்‌ 
ஆனந்தம்‌. 

8. இயற்கை-பொருளாதாரச்‌ சூழ்நிலைகளின்‌ மீது ஆதிக்‌ 
கம்‌ கொள்வதால்‌-அவைகளைத்‌ தன்‌ கட்டுப்பாட்டிற்கு 
உட்படுத்தி அதன்‌ மூலம்‌ சக போகங்களை அடைவ 
தால்‌ அனுபவிக்கும்‌ சந்தோஷம்‌. 

4, இவைகளுக்கு எல்லாம்‌ மேலாக, மனிதனின்‌ தனியான 
தும்‌-சமுதாயத்‌ தன்மை வாய்ந்ததுமான வாழ்க்கை, 
பூரணத்துவம்‌ பெறுவதால்‌ ஏற்படும்‌ மகிழ்ச்சி. 


இக்த நான்கு அடிப்படை இன்பங்கள்‌ இல்லாது, எவ 
ரால்தான்‌ பூரணமான வாழ்வை நிர்மாணிக்க முடியும்‌? 
“தண்ட நீதியில்‌ அடங்கியிருக்கும்‌ வாழ்க்கையின்‌ ஜீவா 
தாரமான இந்த நான்கு கோக்கங்களில்‌-இன்பங்களில்‌ 
தான்காவதுதான்‌ மற்ற மூன்றிற்கும்‌ அஸ்திவாரமான 
தாகும்‌ என்று கெளடில்யர்‌ சாற்றுகிறார்‌. வேறுவிதமாகக்‌ 
கூறுமிடத்து, எல்லாவற்றையும்‌ மதிப்பிடும்‌ மேலான அதி 
காரியாகவும்‌, தன்‌ பரிபூரண வாழ்வைத்‌ தானே அமைத்துக்‌ 
கொள்ளும்‌ சிற்பியாகவும்‌, சந்தர்ப்பத்திற்கும்‌-அதிர்ஷ்டத்‌ 
திற்கும்‌ மேலாக நிற்கும்‌ சக்திமானாகவும்‌, பூலோக 
“ஸ்வயம்பு” வாகவும்‌ (பூலோகத்தில்‌ தன்‌ தொழில்களை 
யெல்லாம்‌ தானே வகுத்துக்கொண்டும்‌ - ஒழுங்குபடுத்திக்‌ 
கொண்டுமிருக்கிறவனாக.) மனிதனை ஆக்குவதுதான்‌ நிஜ 
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மான பண்பாடாகும்‌; நாகரிகமாகும்‌”” என்று கெள டில்யரே 
கூறுவது கவனிக்கத்‌ தகுந்தது! இந்த நிபந்தனைகளற்ற சமு 
தாயத்தில்‌ மனிதர்‌ எல்லாம்‌ மிருக நிலைக்குத்‌ தாழ்ந்துவிடுவர்‌ 
என்கிறார்‌ அவர்‌. “ஆன்‌ விக்ஷகி'' ஆத்மாவிற்கு விடுதலை 
யைத்‌ தருறெது; வேதங்கள்‌ புலனடக்கத்திற்கு வழிகாட்டு 
இன்றன; வார்த்தா' பொருளையும்‌, பூலோக இன்பங்களையும்‌ 
அளிக்கின்றது; “தண்ட நீதி” சரியான சமூக அமைப்பை 
நிர்மாணிக்கவும்‌, அதை நிலை நிறுத்தவும்‌ செய்கிறது? 
“தண்ட நீதி” இல்லாவிடில்‌, மற்ற மூன்றினாலும்‌ எவ்விதப்‌ 
பயனுபில்லை!...கட்டுப்பாடுள்ள சமூக அமைப்பு இல்லா 
விடில்‌, கட்டுப்பாடான மனித சாதனைகள்‌ என்பன இரா. ! 
மனிதனுடைய திறமையால்‌ ஏற்படுகின்ற பிரத்தியட்சச்‌ 
சாதனை மூலமே இந்தச்‌ சமூகக்‌ கட்டுப்பாடு ஏற்படுகிறது. 
கடவுளால்‌ நமக்கு இதை அளிக்க முடியாது! சமுதாயம்‌ என்‌ 
கின்ற உணர்ச்சியே தெய்வீகமானதுதான்‌ என்பதில்‌ சந்‌ 
தேசுமில்லை! தன்னை ஒழுங்குபடுத்திக்‌ கொள்ளாதவன்‌ எப்‌ 
போதும்‌ வாழ்வில்‌ பூராப்‌ பயனையும்‌ அடைய முடியாது. 
இத்தனையையும்‌ “அர்த்த சாஸ்திரம்‌” வற்புறுத்துவதைக்‌ 
காண்கிறோம்‌ / மணித முயற்சியால்‌, நம்மால்‌ இவ்வுலகில்‌ 
எவ்வளவு றந்த பலன்களை அடையக்கூடுமோ, அவ்வள 
வையும்‌ பெறுவதற்கு வழி காட்டும்‌ ஒரு சமுதாய தத்துவ 
சாஸ்திரமே கெளடில்யரின்‌ * அர்த்த சாஸ்திர” மாகும்‌ ! 
அதைக்‌ கேவலம்‌, “பொருளின்‌ சாஸ்திரம்‌” என்று அழைப்‌ 
பது சமியல்ல. மக்கள்‌ நிறைந்த உலகைப்‌ பரிபாலிக்கும்‌ 
வழிகனை விளக்கும்‌ ஓரு சமுதாய அரசியல்‌ சாஸ்திர 
மாகவே கெொளடில்யர்‌, “அர்த்த சாஸ்திரத்தை எழுதியுள்‌ 
ளார்‌, மனிதர்கள்‌ கூடி வாழ்வதையும்‌, அவ்விதக்‌ கூட்டு 
a முறை, வகையான கட்டுப்பாட்டி ற்குள்‌ 9 ஓழுங்கு 
த்தப்ப நிவ்தையுமே கெளடில்யர்‌ தமது நூலில்‌ வற்‌ 
புறத்த யிருக்கிறார்‌. “பொருளாதார வசதிகளைப்‌ பெருக்க 
லல்ல பொருளாதார விதி முறைகள்‌ மூலம்‌ இக்கூட்டு 
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வாழ்க்கை இயங்குகின்‌ றது; இக்கூட்டு வாழ்க்கையின்மூலம்‌ 
முன்னேறுகன்ற மனித சமூகத்தை, ஓப்புவமையில்லாத 
அரசியல்‌ வீதி முறைகள்‌ அடக்கயொள்கின்றன. மனிதர்‌ 
களின்‌ கூட்டுவாழ்விற்கு, அவனிடமிருந்து உற்பத்தியாகும்‌ 
பலத்‌ திலிருந்துதான்‌ அரசியல்‌ வீழிப்பு ஏற்படுகிறது; இந்த 
அரசியல்‌ விழிப்பிலிருந்துதான்‌ மக்கள்மீது மனிதனுடைய 
ஆதிபத்திய அதிகாரமும்‌ ஜனிக்றெது,” தமது “அர்த்த 
சாஸ்திரம்‌” என்ற நூல்‌ மூலம்‌ மக்கள்‌ சமுதாய வளர்ச்சிக்‌ 
கான ஓரு முறையான அரசியல்‌ தத்துவ சாஸ்திரத்தை 
இவ்வளவு நுட்பமாகவும்‌, திறமையானதாகவும்‌ கெளடில்‌ 
யர்‌ வகுத்திருக்கும்போது, அவரிடத்திலும்‌ அவரது சாஸ்தி: 
ரத்திலும்‌ கட்டுக்கோப்பான அரசியல்‌ கோட்பாடுகளின்‌ 
பிறப்பைக்‌ காணவே முடியவில்லை என்று பண்டிதர்கள்‌ 
கூறுவது ஆச்சரியத்தைத்‌ தருகிறது, ஓன்று, அவர்கள்‌ புத்‌ 
தியோ அல்லது மனமோ கெட்டிருக்க வேண்டும்‌; அல்லது 
சாணக்கியரைவிடத்‌. தாங்கள்‌ ஓழுக்கத்திற்‌ சிறந்தவர்கள்‌ 
என்ற செருக்கு அவர்களுடைய கண்களை மறைத்திருக்க 
வேண்டும்‌. விஷ்‌ணுகுப்தரிடம்‌ தம்முடைய கோட்பாடு: 
களைச்‌ சாஸ்திர ரூபமாக முறைப்படுத்திவிட வேண்டு: 
மென்ற ஆர்வம்‌ அதிகமாகக்‌ காணப்படுகின்றது” என்று: 
பாந்தோபாத்யாயா கூறுவதை இச்சந்தர்ப்பத்தில்‌ நாம்‌ 
கவனிக்க வேண்டும்‌. ்‌ 
ஆகையால்‌, ஐரோப்பாவிற்கு, மாக்கியவெல்லியும்‌,. 
மனித சமுதாயத்திற்கு கெளடில்யரும்‌, அரசியல்‌ சமூக தத்‌. 
துவ சாஸ்திரத்தை, இதர சாஸ்திரங்களைப்‌ போலவும்‌ 
அவைகளை யொட்டியும்‌ ஒரு கட்டுப்பாடுள்ள சாஸ்திரமாக்‌ 
கயவர்கள்‌ என்பதையும்‌, பெருமைக்குரியவர்கள்‌ என்பதை 
யும்‌ நாம்‌ ஓப்புக்கொள்வதில்‌ தவறில்லை! இவ்விருவர்களில்‌, 
கெளடில்யர்‌ நன்றாகவும்‌ பூரணமாகவும்‌ சிந்தனை செய்து 
சரியான முடிவுகளுக்கு வந்தவராகக்‌ காணப்படுகிறார்‌. அவ" 
ருடைய * ஜனபதம்‌ '' அல்லது மக்கள்‌ ஆதரவுடன்‌ நடை. 
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பெறும்‌ அரசியல்‌ சமுதாய வாழ்வு இயங்கும்‌ பிரதேசம்‌ என்‌ 
பது குறுகிய எல்லைகளுக்குள்ளடங்யெ பிரதேசம்‌ ஆகாது. 
சர்வதேச--சர்வ காலங்களுக்கும்‌ வியாபிக்கவல்ல பொது 
வானதொரு உலக உணர்ச்சிப்‌ பண்பையே அவர்‌ மனத்திற்‌ 
கொண்டிருந்தார்‌ என்று காணக்கிடக்கின்றது. மாக்கிய 
வெல்லியின்‌ இத்தாலியைப்‌ பற்றிய ஆசையையும்‌,ரோமாபுரி 
யைப்‌ பற்றிய அழகையும்‌, பிளாரன்ஸைப்‌ பற்றிய கவலை 
யையும்‌ போன்ற குறுகிய தரபங்களை காம்‌ காண்பதில்லை. 
கெளடில்யரின்‌ முறையில்‌, ராஜ்யங்கள்‌ எல்லாம்‌ தங்கள்‌ 
குறுகிய தேசிய உணர்ச்சிகளையும்‌, எல்லைகளையும்‌ மறத்து 
விட்டு, உலக வியாபகமானதொரு சர்வ தேசிய சமுதாய 
மாக மாறிவிட வழியுண்டு. யுத்தங்கள்‌--துன்பங்களைப்‌ 
பற்றியும்‌, அவைகளைச்‌ சமாளிப்பதற்கு அவர்‌ வகுத்துள்ள 
வழி முறைகளும்‌ (அவை 2000 ஆண்டுகளுக்கு முன்பு 
வகுக்கப்பட்டவையே யாயினும்‌) -— இன்றைய நிலைமை 
களுக்கும்‌ பொருக்தக்‌ கூடியவையாகவே. இருக்கின்றன. 
“மணிதர்களின்‌ குணக்கேடுகள்‌, அருவருக்கத்தக்க இழிந்த 
வாழ்வு ஈடத்த அவர்களுக்கிருக்கும்‌ ஆவல்‌, அவர்களுடைய 
பேராசைப்‌ பித்தம்‌, தங்களுடைய ஆத்ம சொர௫ூபத்தையே 
சிதைத்துக்‌ கொள்வதில்‌ ' அவர்களுக்கிருக்கும்‌ உற்சாகம்‌, 
கேவலமானவற்றை நாடிச்‌ செல்வதிலும்‌, அவைகளை 
அடைவதிலும்‌ அவர்களுக்கருக்கும்‌ ஆசைப்‌ பெருக்கு, 
பூரண வாழ்வை அடைய முடியாதபடி. அவர்களைத்‌ தடுக்‌ 
கும்‌ கூச்சம்‌ முதலியவை விடுதலை பெறாத மனித இனத்‌ 
தின்‌ - எல்லாவற்றையுமே பாதிக்கின்ற பாவங்களாக 
இருப்பதைப்‌ பார்க்க முடின்றது”—என்கிறார்‌ கெளடில்‌ 
யர்‌. இந்த விஷயத்தில்‌, மாக்கெயவெல்லியும்‌, கெளடில்ய 
மும்‌ அசேகமாக ஓரே மாதிரியே பேசுகிறார்கள்‌. மனிதர்களி 
டம்‌ சாணப்ப்டும்‌ இந்த மிருகத்தன்மையை, தம்‌ “அரசன்‌” 
மனிதர்களின்மீது தன்‌ அதிகாரத்தைச்‌ செலுத்துவதற்‌ 
கான ஓரு சாதனமாகப்‌ பயன்படுத திக்கொள்ள வேண்டு 
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மென்று மரக்கியவெல்லி கருதுகிறார்‌. ஆனால்‌, கெளடில்‌ 
யரோவெனில்‌, அரசனுடைய ஆட்சியின்‌ தூய்மையிலும்‌, 
மந்திரிகள்‌--அஇகாரிகளின்‌ நேர்மையிலுமே அதிக அக்‌ 
கறை காட்டுகிறார்‌; அந்த அக்கறையால்‌ கவலையால்தான்‌ 
அவர்‌ மனிதர்களுடைய குறைபாடுகளைப்‌ பற்றிக்‌ கடுமை 
யாகக்‌ கூறுகிறார்‌:—“அரசன்‌ நாள்தோறும்‌ தனது சிப்பந்தி 
களின்‌ நடத்தையைக்‌ கண்காணித்து. வரவேண்டும்‌ ; 
ஏனென்றால்‌ மனிதர்களின்‌ மனம்‌ அடிக்கடி. மாறும்‌ இயல்‌ 
புள்ளது; வேலை செய்யும்போது குதிரையைப்‌ போன்று, 
, குணத்தை மாற்றிக்‌ கொள்வார்கள்‌...... வெல்லப்பானை 
யில்‌ கைவீட்டவன்‌ எவ்வாறு சிறிதளவாவது வெல்லத்‌ 
தைத்‌ தன்‌ விரலால்‌ தொட்டு நக்காமலிருக்கமாட்டானோ, 
அவ்வாறே அரசாங்க வருமானத்தில்‌ சிறிதளவாவது சாப்‌ 
படாமல்‌ வேலைக்காரர்களால்‌ இருக்க முடியாது. தண்ணீ 
ரில்‌ நீந்திச்‌ செல்லும்‌ மீன்‌, தண்ணீரை அழுந்துகிறதா, இல்‌ 
லையா என்று காண்பது எவ்வளவு அறிதோ அதேபோல, 
அரசாங்க வேலையிலிருக்கும்‌ ஊழியர்கள்‌ லஞ்சம்‌ வாங்கு 
கிறார்களா இல்லையா என்பதைக்‌ காண்பதும்‌ அவ்வளவு 
அரிதாகும்‌” என்று கெளடில்யர்‌ குறிப்பிடுபவதைக்‌ காண்‌ 
கிரமம்‌. 


அவமானம்‌, கேடு, கொலை முதலியவற்றிலிருந்து அர 
சனைக்‌ காப்பதற்காகவே கெளடில்யரும்‌, மாக்கியவெல்லி 
யும்‌ மனிதனுடைய துரோக புத்தியையும்‌, பேராசையையும்‌ 
குறிப்பிடுகின்‌றனர்‌. 


ஒரு பெரிய மரம்‌ அதன்‌ நிழல்‌ தரும்‌ கலைகளுடன்‌ 
வெட்டப்படும்பொழுது, அதன்‌ நிழலின்‌ &ழ்‌ வாழும்‌ பல 
இளஞ்‌ செடி கொடிகள்‌ , அழிவதைப்போல அரசனது 
வீழ்ச்யொல்‌ குடிகளும்‌ அழிவார்கள்‌ என்று கருதுறொர்‌ . 
கெளடில்யர்‌ ; அதனால்தான்‌, அரசன்‌ தன்னைக்‌ காத்துக்‌ 
கொள்ளவேண்டிய அவசியத்தை அதிகம்‌ வற்புறுத்து 
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பெறும்‌ அரசியல்‌ சமுதாய வாழ்வு இயங்கும்‌ பிரதேசம்‌ என்‌ 
பது குறுகிய எல்லைகளுக்குள்ளடங்‌கிய பிரதேசம்‌ ஆகாது. 
சர்வதேச—சர்வ காலங்களுக்கும்‌ வியாபிக்கவல்ல பொது 
வானதொரு உலக உணர்ச்சிப்‌ தோன்‌ ர்‌ மனத்திற்‌ 
கொண்டி அத்தூர்‌: என்று காணக்கிடக்கின்‌ து. மாக்கிய 
வெல்லியின்‌ இத்தாலியைப்‌ பற்‌ றிய ஆசையையும்‌,ரோமாபுரி 
யைப்‌ பற்றிய அழகையும்‌, பிளாரன்ஸைப்‌ பற்றிய கவலை 
யையும்‌ போன்‌, ற குறுயெ தாபங்களை காம்‌ காண்பதில்லை. 
கெளடில்யரின்‌ முறையில்‌, ராஜ்யங்கள்‌ எல்லாம்‌ தங்கள்‌ 
குறுகிய தேசீய உணர்ச்சிகளையும்‌, எல்லைகளையும்‌ மறத்து 
விட்டு, உலக வியாபகமானதொரு சர்வ தேசிய சமுதாய 
மாக மாறிவிட வழியுண்டு. யுத்தங்கள்‌--துன்பங்களைப்‌ 
பற்றியும்‌, அவைகளைச்‌ சமாளிப்பதற்கு அவர்‌ வகுத்துள்ள 
வழி முறைகளும்‌ (அவை 2000 ஆண்டுகளுக்கு முன்பு 
வகுக்கப்பட்டவையே யாயினும்‌) -— இன்றைய நிலைமை 
களுக்கும்‌ பொருந்தக்‌ கூடியவையாகவே. இருக்கின்றன. 
“மணிதர்களின்‌ குணக்கேடுகள்‌, அருவருக்கத்தக்க இழிந்த 
வாழ்வு நடத்த அவர்களுக்கிருக்கும்‌ ஆவல்‌, அவர்களுடைய 
பேராசைப்‌ பித்தம்‌, தங்களுடைய ஆத்ம சொரூபத்தையே 
சிதைத்துக்‌ கொள்வதில்‌ ' அவர்களுக்‌இிருக்கும்‌ உற்சாகம்‌, 
கேவல :மானவற்றை காடிச்‌ செல்வதிலும்‌, அவைகளை 
அடைவதிலும்‌ அவர்களுக்கிருக்கும்‌ ஆசைப்‌ பெருக்கு, 
பூரண வாழ்வை அடைய முடியாதபடி. அவர்களைத்‌ தடுக்‌ 
கும்‌ கூச்சம்‌ முதலியவை விடுதலை பெறாத மனித இனத்‌ 
தின்‌ எல்லாவற்றையுமே பாதிக்கின்ற சு பாவங்களாக 
இருப்பதைப்‌ பார்க்க முன்‌ றது"என்சறோர்‌ கெளடில்‌ 
யர்‌. இந்த விஷயத்தில்‌, மாக்கியவெல்லியும்‌, கெளடில்ய 
ரும்‌ ௮2 கமாக ஓரே மாதிரியே பேசுகிறர்கள்‌. மனிதங்களரி 
டம்‌ கரரைப்ப்டும்‌ இந்த மிருகத்தன்மையை, தம்‌ “அரசன்‌” 
மனிதர்களின்மீது தன்‌ அதிகாரத்தைச்‌ செலுத்துவதற்‌ 
கான ஓரு சாதனமாகப்‌ பயன்படுத்திக்கொள்ள வேண்டு 
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மென்று மாக்கியவெல்லி கருதுகிறார்‌. ஆனால்‌, கெளடில்‌ 
யசோவெனில்‌, அரசனுடைய ஆட்சியின்‌ தூய்மையிலும்‌, 
மந்திரிகள்‌--அதிகாரிகளின்‌ கேர்மையிலுமே அதிக அக்‌ 
கறை காட்டுகிறார்‌; அந்த அக்கறையால்‌--கவலையால்தான்‌ 
அவர்‌ மனிதர்களுடைய குறைபாடுகளைப்‌ பற்றிக்‌ கடுமை 
யாகக்‌ கூறுறொர்‌:“அரசன்‌ காள்தோறும்‌ தனது சிப்பந்தி 
களின்‌ நடத்தையைக்‌ கண்காணித்து. வரவேண்டும்‌ ; 
ஏனென்றால்‌ மனிதர்களின்‌ மனம்‌ அடிக்கடி. மாறும்‌ இயல்‌ 
புள்ளது; வேலை செய்யும்போது குதிரையைப்‌ போன்று, 
குணத்தை மாற்றிக்‌ கொள்வார்கள்‌...... வெல்லப்பானை 
யில்‌ கைவிட்டவன்‌ எவ்வாறு சிறிதளவாவது வெல்லத்‌ 
தைத்‌ தன்‌ விரலால்‌ தொட்டு நக்காமலிருக்கமாட்டானோ, 
அவ்வாறே அரசாங்க வருமானத்தில்‌ சிறிதளவாவது சாப்‌ 
யிடாமல்‌ வேலைக்காரர்களால்‌ இருக்க முடியாது. தண்ணி 
ரில்‌ நீந்திச்‌ செல்லும்‌ மீன்‌, தண்ணீரை அழுந்துகிறதா, இல்‌ 
லையா என்று காண்பது எவ்வள்வு அரிதோ அதேபோல, 
அரசாங்க வேலையிலிருக்கும்‌ ஊழியர்கள்‌ லஞ்சம்‌ வாங்கு 
கிறார்களா இல்லையா என்பதைக்‌ காண்பதும்‌ அவ்வளவு 
அறிதாகும்‌'” என்று கெளடில்யர்‌ குறிப்பிடுபவதைக்‌ காண்‌ 
கிரோம்‌. 


அவமானம்‌, கேடு, கொலை முதலியவற்றிலிருந்து அர 
சனைக்‌ காப்பதற்காகவே கெளடில்யரும்‌, மாக்கியவெல்லி 
யும்‌ மனிதனுடைய துரோக புத்தியையும்‌, பேராசையையும்‌ 
குறிப்பிடுகன்‌ றனர்‌. 


ஒரு பெரிய மரம்‌ அதன்‌ நிழல்‌ தரும்‌ இளை களுடன்‌ 
வெட்டப்படும்பொழுது, அதன்‌ நிழலின்‌ ழ்‌ வாழும்‌ பல 
இளஞ்‌ செடி கொடிகள்‌ , அறிவதைப்போல அரசனது 
வீழ்ச்யொல்‌ குடிகஞம்‌ அழிவார்கள்‌ என்று கருதுஇருர்‌ . 
கெளடில்யர்‌ ; அதனால்தான்‌, அரசன்‌ தன்னைக்‌ காத்துக்‌, 
கொள்ளவேண்டிய அவசியத்தை அதிகம்‌ வற்புறுத்து 
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கிறார்‌. அவர்‌ கூறுகிறுர்‌: “தன்‌ சுதந்திரத்தை இழந்து: 
காட்டைவிட்டுத்‌ துரத்தப்பட்ட போதிலும்‌ அரசன்‌ தனது 
மன உறுதியை இழந்துவிடக்‌ கூடாது; தன்‌ உயிரை மாய்த்‌ 
துக்கொண்டு விடக்கூடாது; எப்போதும்‌ ஜாக்கிரதையாக 
வாழவேண்டும்‌. றிய சந்தர்ப்பம்‌ கடைத்துவிட்டாலும்‌ 
அதை அவன்‌ துரிதமாகப்‌ பயன்படுத்திக்கொண்டு, 
பொருள்‌--படையைகத்‌ திரட்டி, ஈண்பர்கள்‌--உற்ற மந்திரி 
கள்‌ முதலியவர்களின்‌ உதவியுடன்‌ தான்‌ இழந்த ராஜ்‌ 
யத்தை அடையும்‌ குறுக்குப்‌ பாதையைப்‌ பின்பற்ற 
வேண்டும்‌.” 

அரசனை ராஜ்யபாரம்‌ செலுத்தவல்ல--*தான்‌” என்ப 
தற்‌.ற ஓரு கருவியாகவே, அவர்‌ மதிக்கிறார்‌. தூய்மையான 
வாழ்க்கையை ர அவன்‌ அவருடைய **அரசன்‌”'. இதை 
அவர்‌ மறக்கவேயில்லை. **அவன்‌, மணந்து, இல்லற வாழ்க்‌ 
கையை ஏற்குமுன்‌, கண்டிப்பான பிரம்மச்சரிய விரதத்தை 
கன்கு அனுஷ்டிக்க வேண்டியவன்‌; மனதையும்‌, ஆசைகளை 
யும்‌ அடக்கியாள வேண்டியவன்‌; ஈண்பர்களுக்கும்‌--அ.றி 
வாளிகளுக்கும்‌ அளித்த வாக்கைக்‌ காப்பாற்ற வேண்டிய 
வன்‌; சத்தியவானாக இருக்கவேண்டியவன்‌; கடமை செய்வ 
தற்கே தன்‌ வாழ்வை அர்ப்பணிக்க வேண்டியவன்‌; துன்பப்‌ 
படுகிறவர்கள்‌, விதவைகள்‌, பெற்றோரை இழந்தவர்கள்‌; 
கோயாளிகள்‌, முதலியவர்களை நேரில்‌ கவனித்து அவர்களைக்‌ 
காப்பாற்றவேண்டியவன்‌; கடவுளுக்கு முன்பும்‌, மனித சமு 
காயத்துக்கு முன்ட ம்‌ சேர்மையுள்ளவனா௫ இருக்கவேண்‌ 
டியவன்‌; மூட நம்பித்கையற்ற தெய்வபக்தியுள்‌ ளவனாக 
இருக்கவேண்டியவன்‌; தைரியத்தை இழக்காமல்‌, சகுனங்‌ 
கனை அறிந்திருக்கவேண்டியவன்‌; தனது சாமர்த்தியத்தைப்‌ 
பரிசொதிப்பதும்‌, தாழ்வில்‌ மனதைக்‌ திடப்படுத்துவ.து 
மான அதிர்ஷ்டத்தின்‌ நிலையாமைத்‌ தத்துவத்தில்‌ ஈம்‌ 
பிக்கை வைக்க வேண்டியவன்‌; வாழ்வில்‌ கெறிதவறி, எக்‌ 
காளமான சகபோகங்களில்‌ ஈடுபடாமலும்‌, நிதானமாகவும்‌ 
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கர்வமில்லாமலும்‌ இருக்கவேண்டியவன்‌.”” இவ்விதமான 
குணாதிசயங்களை த்‌ தம்‌ “அரசன்‌” பெற்றிருக்க வேண்டும்‌ 
என்று கெளடில்யர்‌ எடுத்துக்‌ காட்டுவதுடன்‌, மாக்யெ 
வெல்லியின்‌ “அரசனுடைய குணாதிசயங்களைப்‌ பற்றி, 
வில்லாரி பின்வருமாறு கூறுவதை ஒப்பிட்டுப்‌ பார்ப்போம்‌! 


“மாகீகியவெல்லி அரசனுடைய சொந்த வாழ்வையும்‌, 
ஓழுக்கத்தரத்தையும்‌ முற்றிலும்‌ மறந்துவிட்டார்‌. அவர்‌ 
தம்‌ “அரசனை”, அரசின்‌ தலைவன்‌ பிரதிநிதி வடிவம்‌ 
என்று மட்டுமே கூறுகிறார்‌. தம்முடைய ஓரே மாதிரி 
யான அபிப்பிராயத்தைத்‌ தெரிவிக்க அவர்‌ “அரச 
னுடைய அழிவு": “அரசாங்கத்தின்‌ அழிவு” என்ற 
சொற்றொடர்களைத்‌ தாறுமாறாக உபயோகிக்கிறார்‌. அவ 
ருடைய உருவெளித்‌ தோற்ற “அரசனி'ல்‌, சாதாரண மனி 
தன்‌ நிர்ப்பந்தமாக ஒன்றிப்‌ போய்‌ மறைந்து விடு: 
கிறான்‌! ” 

ராஜீய சமூகப்‌ பணியில்‌ சாதாரண மனிதன்‌ ஈடுபட 
வேண்டும்‌ என்று சொல்லிவிட்டு, அதே மூச்சில்‌ அவன்‌ 
எல்லாச்‌ சமூக விதிகளையும்‌ கடந்தும்‌ ஈடக்கலாம்‌ என்று 
வீதிப்பதைக்‌ காட்டிலும்‌ பெரும்‌ குழப்பமான அபிப்பிரா 
யம்‌ வேறு ஏதாவது இருக்க முடியுமா!...... “சொன்ன 
சொற்காப்பது சரிதான்‌” என்று மாக்கியவெல்லி கூறுவ . 
தன்‌ ;பொருள்‌' அவரே கூறுகிறபடி. இதுதான்‌! “வாக்‌ 
கைக்‌ காப்பதைப்‌ பற்றிச்‌ சிறிதும்‌ நினையாதவர்களும்‌, 
மற்றவர்களைத்‌ தங்களுடைய தந்திரங்களால்‌ மயக்கக்‌ 
கற்றவர்களுமான அரசர்களே அரும்பெரும்‌ செயல்களைச்‌ 
செய்து முடி.த்தவர்களாவார்கள்‌. இந்த உண்மை நம்முடைய 
காலத்திலேயே அனுபவத்தின்‌ மூலம்‌ நிரூபிக்கப்பட்டிறாக்‌ 
கிறது. நாணயமான முறைகளைப்‌ பின்பற்றிச்‌ செயலாற்‌ 
றியவர்களைவிட இப்படிப்பட்ட அரசர்களே காரிய வெற்றி 
யைக்‌ கண்டார்கள்‌.” 

9 
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“பொதுக்‌ கடமையும்‌, சொந்த நாணயமும்‌ எப்போதும்‌ 
ஒத்து வருவதில்லை; சொந்த நற்குணமும்‌—8லமும்‌, பய 
அடைய அரசியலும்‌ எப்போதும்‌ முரண்பட்டவை என்‌ 
பது அரசியல்‌ வாதிகளின்‌ வாழ்க்கை மூலம்‌ நிரூபிக்கப்பட 
டிருக்கின்‌ றன" த இந்த திருஷ்டியில்தான்‌ மாக்கியவெல்லி 
யும்‌, தமது “அரசனுக்கு அரசியலில்‌ இருக்க வேண்டிய 
அந்தஸ்தை க த்து வேண்டும்‌! அரசன்‌ கற்குண 
முூள்ளவனாக இருக்க வேண்டியது அவசியம்‌ என்று அவர்‌ 
கூறுகிறார்‌; உடனேயே அவன்‌ நற்குணம்‌ படைத்தவனைப்‌ 
போலத்‌ தேரன்‌ அுவதுதான்‌ அவசியம்‌ என்றும்‌ கூற விரை 
ஆ “கற்குணம்‌ படைத்தவனாக இருப்பதாலும்‌, அதன்‌ 
படியே நடப்பதாலும்‌ அவனுக்கு நிச்சயமாகக்‌ கேடுதான்‌ 
நிகழும்‌. எனவே, அப்படிப்பட்டவனாகத்‌ தோற்றமளித்‌ 
தாலே போதும்‌! அதுவே அவனுக்கு நலம்‌ தரும்‌ என்று 
கான்‌ உறுதியாகக்‌ கூறுவேன்‌. தயாளனாகவும்‌, .. இரக்க 
முள்ளவனாகவும்‌, சத்தியவானாகவும்‌, மதாபிமானியாகவும்‌ 
தோன்றுவதுதான்‌ அவனுக்கு உபயோகமாயிருக்கும்‌! இக்‌ 
தக்‌ குணங்களே அற்றவனாக இருப்பதுதான்‌ ஈலம்‌ என்று 
அவன்‌ நினைப்பானானால்‌, அப்பொழுது அவன்‌ பகுத்தறி 
வுடன்‌ எப்படி முற்றிலும்‌ வேறு மனிதனாக மாறி நடந்து 
கொள்ள வேண்டும்‌ என்பதை அறிந்திருக்க வேண்டும்‌”..: 
இவ்வாறு பேசும்‌ மாக்கியவெல்லியின்‌ கூற்றின்படி பார்க்‌ 
கப்‌ போனால்‌, கெட்டவர்களின்‌ சரித்திரமே உலகச்‌ சரித்திரம்‌ 
என்றாகிவீடுறெது! 


15-16 து தா ற்றுூண்டு டுகளின்‌--மறுமலர்ச்சிக்‌ காலத்‌ 
தின்‌ ௮ தல உன்ர இழிந்த நிலைமைகளின்‌ 
சோக தாடகத்தில்‌, மாக்கியவெல்லியின்‌ “அரசன்‌” துன்பகர 
மான கதாதாயகனே ஆவான்‌! இந்தச்‌ சோக நாடகச்‌ த்‌ 
திரத்தின்‌ பீன்னணீயாக இருப்பதுவே மத்தியகாலக்‌ தழப்‌ 
பம்‌. அதன்‌ அடு.வானத்‌திலிருக்து, ஓரு ஆவியைப்‌ போல 
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மாக்கிய்வெல்லியின்‌ “அரசன்‌” கிளம்புகிறான்‌ /: அவ்வளவு 
மோசமாயிருந்தது அக்காலம்‌; கொலைத்‌ தொழிலில்‌ பெரும்‌ 
லாபம்‌ கண்டவர்‌ நிறைந்திருந்த காலம்‌; கொடுமையான 
பலாத்காரத்தைப்‌ பயின்றவர்‌ நிறைந்திருந்த காலம்‌; வஞ்‌ 
சனைகளிலே மூழ்கியிருந்த வஞ்சகர்கள்‌, வஞ்சிக்கப்பட்ட 
வர்களின்‌ நாயகர்களாகவும்‌, ரக்ஷகர்களாகவும்‌ காட்சியளித்த 
காலம்‌! | 

“உலகில்‌ வாழும்‌ எல்லா மனிதர்களும்‌ கெட்டவர்கள்‌; 
அவர்களின்‌ காரியங்களும்‌ தீயவை; பூமி சைத்தானால்‌ 
படைக்கப்பட்ட து' என்று ஓரேயடியாகத்‌ தீர்மானித்து 
விடுவதானால்‌, எவ்விதப்‌ பிரச்னையும்‌ எழாதல்லவா[........- 
பூலோக ஆட்சியில்‌ நல்லவர்களும்‌, உன்னத லட்சியங்களை 
மறந்து, கெட்டவர்களாக வீடுவார்கள்‌ என்றால்‌, இந்தட்‌ 
புதிருக்கு விடைதான்‌ எங்கே?......பூலோகத்தில்‌ “கடவுளர்‌ 
ஆட்சிமை' நிர்மாணிக்க விரும்பும்‌ தத்துவ ஞானிகள்தான்‌' 
இதற்கு விடையளிக்க வேண்டும்‌ போலும்‌! 

ஆயினும்‌, இந்தக்‌ கேள்விக்குக்‌ கெளடில்யர்‌ பதில்‌. 
அளிக்கிறார்‌. அவர்‌ தரும்‌ விடையைக்‌ கவனிப்போம்‌: 

ஒரு மிருகம்‌ மற்றொரு மிருகத்தை உயர்த்தாது! மனித 
னுடைய எல்லா நிலைகளிலும்‌, சரீரம்‌, சமூகம்‌, ஓழுக்கம்‌, 
இன்பம்‌, ஆன்மிகம்‌, அறிவு முதலிய எல்லாத்‌ துறைகளி 
லும்‌ கண்கூடான காரிய வெற்றி பெறக்‌ கெளடில்யர்‌ நிர்‌ 
ணயிக்கும்‌ அரசியல்‌ சமூகம்‌ ஒரு உதாரண அடிப்படை 
யாகவே அமைந்திருப்பதைக்‌ காண்கிறோம்‌. “கட்டுப்‌ 
பாடானதொரு அரசியல்‌ சமூகத்தால்‌ தான்‌ எவ்வித 
நற்பயனையும்‌, எந்தத்‌ துறையிலும்‌ பெறமுடியும்‌” என்ற 
இந்நோக்கில்‌ அவர்‌, “ராஜதர்ம'த்தை யொட்டிய அரச 
நெறியையும்‌ “பிரகரணம்‌” என்ற உலகைக்‌ கட்டுப்படுத்‌ 
தும்‌ வழியையும்‌ வகுத்திருக்கிறார்‌. அரச பதவியின்‌; அற 
நெறியை அவர்‌ மறக்கவேயில்லை! அரசனுடைய அதிகாரம்‌ 
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கடமையைப்‌ பற்றிப்‌ பூமியில்‌ வாழும்‌ மானிடர்‌ எவ்‌ 
வளவு தாறுமாருகப்‌ பேசினாலும்‌, கெளடில்யர்‌ மட்டும்‌ 
நிலைகுலையா து நின்று, “அறகெறியின்‌ உறைவிடமே அரச 
பதவி” என்று முரசு கொட்டுவதைக்‌ காண்கிறோம்‌! ஆயிர 
மாயிரம்‌ முரண்பட்ட--குழப்பமான போக்குகளையெல்லாம்‌ 
அடக்கி, அசைக்க முடியாத சுதந்திர வாழ்வில்‌ ஒன்றுபட்டு 
நிற்குமாறு மனித குலத்தை மாற்றுவதுதான்‌ ராஜத்வத்‌ 
இன்‌ தார்மிகதெறியென்‌ று அவர்‌ சந்தேகத்திற்டெமின்‌ றிக்‌ 
கூறிவிட்டார்‌! அதனால்தான்‌ “ராஜா” என்ற வடமொழிச்‌ 
சொல்லிற்கு, (ஜனத்திரள்‌ ஒன்று சேர்ப்பவன்‌' ஏன்று அர்த்‌ 
தம்‌ கூறப்படுகிறது. **தானே பல சூபங்களாக விரிய வல்ல 
பிரஜாபதியின்‌ பிரஇிபிம்பமே'' கெளடில்யர்‌ சித்தரிக்கும்‌ “பிரஜா 
பத்திய த்தில்‌ அவருடைய “அரசனுடைய நிலையாகும்‌! மணித 
னிடமுள்ள சில குணச்‌ சிறப்புகளே, அவனை அரச பதவிக்‌ 
கும்‌ தகுதியாக்குகின்றன. “மந்திர சக்தி ஈபி;பு சக்தி! 
“உத்சாக சக்தி! ஆகியவைகளே அக்குணச்‌ இறப்புகள்‌. 
அவைகளைத்‌ தொடர்ந்து உபயோகிக்கும்‌ ஆற்றலுக்கே 
“உத்யமா”' எனப்படுகின்றது. இந்த “உத்யமி”யாக இருப்‌ 
பதில்‌ சளைக்காதவனே கெளடில்யரின்‌ ர்த்தி வாய்ந்த 


அரசன்‌”! 


*சந்தர்ப்பத்திற்கு ஏற்றபடி கடப்பதே வாழ்க்கையின்‌ 
வழிகாட்டித்‌ தத்துவம்‌; அரசனாயினும்‌ சரி--அடிமையாயி ' 
னும்‌ சரி, மனிதனும்‌ ஓரு வேட்டையாடப்படும்‌ முயல்தான்‌. 
அதிர்ஷ்டத்தின்‌ சக்கரத்தில்‌ திரும்பத்‌ திரும்ப அறைபடும்‌ 
ஓரு விளையாட்டு பொம்மைதான்‌!'... இந்த லட்சண 
முள்ள மனிதனை கெளடில்யரின்‌ “அர்த்த சாஸ்திரம்‌" 
அதசனாக ஏற்றுக்கொள்ளவில்லை. மேலே கூறப்பட்ட மனி 
தன்‌ சதா பயத்தால்‌ பீடிக்கப்பட்டுக்‌ இடக்கிறான்‌; எவ்‌ 
வளவு பயந்தவனாக இருக்கருனோ அவ்வளவு இரக்கமற்றவ 
ஓகவுமிருக்கறொோன்‌! மாக்கியவெல்லியால்‌ வர்ணிக்கப்பட்ட 
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பிரதான அரசர்களான சிஸிலி தாட்டு அகதாக்லீஸ்‌, ஒலி 
வராட்டோ-டி-பெர்மோ, சிஸேர்‌ போர்ஜியா - இவர்கள்‌ 
எல்லாம்‌ உண்மையில்‌ பயங்கொள்ளிகளேயாவர்‌/ காளி 
காஸ்‌. பாணர்‌ போன்ற கவி சிரேஷ்டர்களைக்‌ கவிதையை 
யும்‌,காவியத்தையும்‌, காகத்தை இயற்றச்‌ செய்த, 
கெளடில்யரின்‌ மகா “அரசனுடைய குணங்களுக்கும்‌, 
மேலே கூறப்பட்ட மாக்கியவெல்லியின்‌ “பிரதான புருஷர்‌” 
களின்‌ குணங்களுக்குந்தான்‌ எவ்வளவு கோரமான 
வேற்றுமை! அரசனுடைய வெற்றிகளைப்பற்றிக்‌ குறிப்‌ 
யிடும்‌ கெளடில்யர்‌, ராஜ்யங்களை ஜெயித்து இணைத்துக்‌ 
கொள்வதை ஆதரிக்கவில்லை! அவருடைய ““விஜிதெஸாஃ? 
கொள்கையின்படி. “உலகத்தைக்‌ காப்பாற்ற கொடுமைகள்‌ 
பலவீனங்களை எதிர்த்து விடுதலைப்‌ போர்‌ புரிவதே அவ 
ருடைய அரசின்‌ நோக்கமாகும்‌. விடுதலை செய்யவே அவ்‌ 
வெற்றிகள்‌.” அவருடைய “உத்யமா”'-“விஜித்ஸுு” என்ற 
கொள்கைகளின்படி, “ராஜ்யாதிகாரம்‌ என்பது, ரேர்மை- 
சத்தியம்‌ என்பனவற்றின்‌ பரிமாணத்தை அடைகிறது," 

பலாத்காரம்‌-சூழ்ச்ச) இவைகளைப்‌ பிரதிபலிக்கும்‌ 
மாக்கியவெல்லியின்‌ “அரசனு”க்கும்‌, கெளடில்யரின்‌ ராஜ 
ரிஷி போன்ற “அரசனுக்கும்‌ கோரமான வேற்றுமை 
யிருந்தாலும்‌, மாக்யெவெல்லியின்‌ கொள்கை உறுதியை 
யும்‌, லட்சியப்‌ பற்றையும்‌ நாம்‌ மறந்து விடுவதற்டில்லை. ஒரு 
ஆசிரியர்‌ என்ற முறையில்‌ மாக்கியவெல்லி தமது “*அரசன்‌'' 
என்ற நூலை எழுதிய போது, ராஜ்யாதிகாரப்‌ பதவியென்‌ 
னும்‌ அதியன்னதப்‌ பதவியில்‌ அமர வேண்டிய சரியான 
ராஜதந்திரியைப்‌ பற்றியே சிந்தனை செய்திறாக்றோர்‌ ; 
கோடிக்கணக்கான மக்களை, அடிமைத்தனம்‌--கொடுமை 
--பி--பட்டினி போன்ற துன்பங்களிலிருந்து விடுவிக்க 
வல்ல சுத்த வீரனைப்‌ பற்றியே எண்ணியிருக்கிறார்‌; பலமே 
சிறந்த மதிப்புள்ள லட்சிய சாதனமாகும்‌ என்று கருதி 


யிருக்கிறார்‌! ஆயினும்‌, அக்காலத்திய கிறிஸ்துவ மத போத . 
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கர்கள்‌, “றந்த லட்யெமே' சீரிய பலம்‌.'—-“மனிதர்கள்‌ 
வாழ வேண்டுமானால்‌ இறக்க வேண்டும்‌''--“எது சேமிக்‌ 
கப்படுகன்றதோ, அதுதான்‌ இழக்கப்படுகன்றது'-— 
“அத்மாவின்‌ றெப்பிற்காக எது இழக்கப்படுகின்றதோ, 
அதுதான்‌ நிரந்தரமாகச்‌ சேமித்து வைக்கப்படுகின்‌ றது''-- 
இவ்விதம்‌ போதனை செய்தார்கள்‌ ! இதன்‌. விளைவாக 
எழுந்த மாக்கியவெல்லியின்‌ ஆத்திரத்தில்தான்‌ அவ 
முடைய வலிமைத்‌ தத்துவம்‌ (Philosophy of Force.) 
பீறந்தது! இத்தத்துவம்‌' இந்தப்‌ போதனைகளை முற்றிலும்‌ 
எதிர்க்கிறது! மக்களைப்‌ பலவிதங்களிலும்‌ மயக்கிச்‌ சுரண்ட 
வஞ்சித்து ராஜ சொரூபத்தை போப்புகளின்‌ ரோமா தனம்‌ 
எடுத்துக்‌ கொண்டபோதுதான்‌, மாக்கியவெல்லி, மதச்‌ 
சார்பற்ற அரசின்‌ அவசியம்‌ பற்றியும்‌, பலமே சிறந்த லட்‌ 
௪ய சாதனம்‌ என்றும்‌ வலியுறுத்த ஆரம்பித்தார்‌ என்ப 
வதைக்‌ காண்கிறோம்‌. “மதம்‌ விடும்‌ கோரிக்கையைப்‌ பூர்த்தி 
செய்யும்‌ எந்த ஸ்தாபனத்தாலும்‌, அரசியல்‌ எழுப்பும்‌ 
பீரச்னைகளுக்குப்‌ பரிகாரம்‌ காணமுடியாது. மத சம்பந்த 
மான சாஸ்திரங்களும்‌--அரசியல்‌ சாஸ்திரங்களும்‌ ஓரே 
வகுப்பைச்‌ சேர்ந்தவையல்ல. மத நியதிகள்‌ வேறு; அரசி 
யல்‌ விதிகள்‌ வேறு. மதமும்‌--அரசியலும்‌ வெவ்வேறு 
தொழில்‌ மண்டலங்களைச்‌ சேர்ந்தவை. அவைகளுக்குள்‌ 
ஒற்றுமையுமில்லை; வேற்றுமையுமில்லை!'— இவ்விதம்‌ மாக்‌ 
ஜியவெல்லி வாதிக்கிறார்‌. இதே உண்மையைக்‌ கெளடில்‌. 
யழும்‌ ஈன்கு உணர்க்திருக்றொர்‌! அதனால்தான்‌, சிறிதளவும்‌ 
வெறுப்பில்லாமல்‌, அவர்‌ புரோதெனை ராஜாங்க விஷயங்‌ 
களிலிரு$து அறவே பிரித்து விடுிறார்‌! ஆயினும்‌, அரசியல்‌ 
கலப்பில்லாத மற்ற சமூக விஷயங்களில்‌, “தகப்பனை மகன்‌ 
பீன்பற்றுவதுபோல அரசன்‌ புரோகிதனைப்‌ பின்பற்ற 
வேண்டும்‌” என்று அவர்‌ கூறுகிறார்‌! 

ஓரு ராஜதந்திரி என்பவன்‌ எப்படிப்பட்டவனாக 


வயச 
இருக்கவேண்டும்‌ என்பதை மாக்கியவெல்லி தம்‌ மனக்கண்‌ 
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முன்‌ மறைபொருளாகக்‌ கண்டிருக்கறோர்‌' ! ஸ்தாபனங்களை 
நீர்மாணிப்பதற்குத்‌ தன்னால்‌ எவ்வளவு தூரம்‌ இயலும்‌ 
என்பதைத்‌ தன்‌ அறிவு--திறமை--ஆவல்‌, இவற்றால்‌ நீர்‌ 
ணயிக்கவல்லவனே ராஜதந்திரி என்றும்‌ அவனே உல: 
காயத வசதிகள்‌ அனைத்தையும்‌ திரட்டுகின்ற சக்தியின்‌ 
வடிவம்‌ என்றும்‌ மரக்கியவெல்லி கற்பனை செய்‌ திருக்றொர்‌ 
என்றே சொல்ல வேண்டும்‌ ! இப்படிக்‌ கற்பனை செய்த 
அவருடைய மனத்தை, அப்பொழுது இத்தாலியில்‌ நிகழ்ந்த 
எல்லையற்ற அக்கிரமங்கள்‌ வாட்டியிருந்திருக்கும்‌ என்று 
சொல்லவும்‌ வேண்டுமா !......... அவருடைய உணர்ச்சியின்‌ 
ஆழமும்‌--வேகமும்‌--அவரது எழுத்து நடையில்‌ மந்திர 
சக்தியுடள்‌ தொனிக்கன்‌ றன! விஷயங்களின்‌ உண்மைகளில்‌ 
ஒன்றிப்‌ போவதால்‌ ஏற்படும்‌ உள்ளத்தின்‌ ஒளி பெற்றவ 
னின்‌ இதய ஊற்றிலிருந்துதான்‌ கவிதா சக்தி சிறப்புற 
எழும்புகிறது/--இந்தக்‌ கவித்துவ ஈயத்தை அவரது எழுத்‌: 
திலும்‌--பேச்சிலும்‌ பார்க்க முடினெறது! 


“்‌ மனிதனுடைய ராஜதந்திரமே மனிதனுக்கு மதிப்பை. 
அளிக்கிறது” என்ற செய்தியையே மாக்யெவெல்லி மிக 
உணர்ச்சியுடன்‌ மக்களுக்குச்‌ சொல்ல முன்‌ வந்தார்‌ ! அவ: 
ருடைய எழுத்திலும்‌ பேச்சிலும்‌ தேசபக்தி ததும்பி நிற்ப: 
தைக்‌ காணமுடிகின்றது. தேசபக்தியும்‌--ஆழ்ந்த அபிலா 
ஷையும்‌ அவருக்கு இருந்திருக்காவிட்டால்‌, அவர்‌ காலத்தி : 
லேயே அவருடைய நூல்களையும்‌ அவரையும்‌ இழிவாகத்‌. 
தாக்யெவர்களின்‌ கண்டனங்களை எவ்விதக்‌ கோப--தாப 
பின்‌ றியும்‌ அவரால்‌ ஏற்றுக்‌ கொண்டிருக்க “முடியா து! 
கெளடில்யரின்‌ “அர்த்த சாஸ்திர "த்தை அறிந்தவர்கள்‌ 
அரசியல்‌ ஞான வளர்ச்சிக்கு மாக்கியவெல்லி செய்த அழி 
யாத தொண்டை அறிந்து கொள்ளச்‌ சிரமப்படமாடீடார்‌ 
கள்‌; அவர்கள்‌ “மாக்யெவெல்லியம்‌”' என்பதும்‌, மாக்கிய 
வெல்லியும்‌ ஒன்றல்ல என்பதையும்‌ அறிவார்கள்‌! அப்‌. 
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பொழுதுதான்‌ தர்ம சாஸ்திரங்களுடன்‌ ஒப்பிடப்படக்‌ 
கூடிய ““அர்த்தசாஸ்திர த்தை, “ மாக்கியவெல்லிஸ த்‌ 
தோடுகண்ணை மூடிக்கொண்டு ஓப்பிடவும்‌ துணியமாட்‌ 


டார்கள்‌ ! 


நடைமுறையை அனுசரித்து கெளடில்யரும்‌, மாக்கிய 
வெல்லியும்‌ வற்புறுத்தியுள்ள அரசியல்‌ கோட்பாடுகளில்‌ 
நாம்‌ காணும்‌ “தண்ட நீதியும்‌” செங்கோலும்‌ இல்லாவிட்‌ 
டால்‌, “ மாத்ஸ்ய நியாய ”த்தை யொட்டிய அராஜகமும்‌, 
அமைதியின்மையுமே ஏற்படும்‌! பலப்‌ பிரயோகத்தை 
அடிப்படையாகக்‌ கொண்ட ராஜத்துவ முறையில்‌, நெருக்‌ 
கடிக்‌ காலத்தில்‌ அதர்மத்தையும்‌ பின்பற்றலாம்‌ என்று 
இவ்விருவருமே போதிக்கிறார்கள்‌. 


“தண்ட நீதி” அல்லது பலப்பிரயோக அடிப்படை 
யிலேயே கெளடில்யரின்‌ உள்‌ நாட்டு--வெளி நாட்டுக்‌ 
கொள்கைகள்‌, ஓஐற்றர்‌ ஸ்தாபனமுறை, மரியாதையை 
விரும்பம்‌ மக்கள்‌ மனம்‌-—அவர்களின்‌ புண்ணிய உணர்ச்சி 
உட்பட மனிதர்களுடைய அத்துணை பலவீனங்களையும்‌ 
பயன்படுத்திக்‌ கொள்ளும்‌ பிரம்மாண்டமான திட்டங்கள்‌, 
எதிரிகளின்‌ எல்லாச்‌ சாதனங்களையும்‌ நிர்மூலமாக்கி 
உள்சாட்டுப்‌ படைத்‌ திறனை வளர்த்திக்‌ கொள்ளும்‌ 
வழிகள்‌ இவைகள்‌ எல்லாம்‌ வகுக்கப்பட்டுள்ளன. 
சாஜதர் தரத்தின்‌ ஒரு சாதுர்ய அம்சமாகவே கெளடில்‌ 
யரும்‌_—மாஃ்கியவெல்லியும்‌, ‘அரசன்‌ எல்லா நற்குணங்‌ 
கனையுமுடையவனாகவும்‌, மத பக்தியுள்ளவனாகவும்‌, தன்னை 
வெளிக்குக்‌ காட்டிக்‌ கொள்ள வேண்டுயீருக்கிறது' என்‌ 
கிறார்கள்‌. மேலும்‌, ;பிிரங்கமாக மதத்தை அலட்சியம்‌ 
செய்யும்‌ அரசன்‌, மக்களிடமீருக்து தனித்துவீடும்‌ அபாயத்‌ 
இற்குள்ளாவான்‌' என்றும்‌ £ஜெயிக்கப்பட்ட காடுகளுக்கு 
ஸ்தல சுயாட்சி வழங்க வேண்டும்‌ என்றும்‌ இவர்கள்‌ இரு 
வரும்‌ கூறியிருக்கிறார்கள்‌. 
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கெளடில்யரும்‌--மாக்கியவெல்லியும்‌ இரக்கமற்ற சித்த 
முள்ளவர்களாகவும்‌, ரத்த வெறி பிடித்தவர்களாகவும்‌ 
காணப்படுூருர்கள்‌!/ சில சந்தர்ப்பங்களில்‌ சமயவாதத்தை 
யும்‌, கொள்ளையையும்‌ இவர்கள்‌ முறையான ராஜீய ஈட 
வடிக்கைக்கு அவசியமான தத்துவங்களாக ஆக்கியிருப்‌ 
பதையும்‌ காண்கிறோம்‌! எந்த அதிகார அல்லது வலிமைத்‌ 
தத்துவ அரசியலிலும்‌ இவ்வித ஆதாரக்‌ 'கொடுமைகளைப்‌ 
பார்க்க முடி.கின்‌ றது! 


“்‌ மாத்ஸ்ய நியாய”ப்படியுள்ள சமுதாய அமைப்பைக்‌ 
கெளடில்யர்‌ ஏற்றுக்கொள்ள மறுக்கிறார்‌. அதிலிருந்து 
சமுதாயத்தைக்‌ காப்பாற்றவே அவர்‌ “அரசனழ்‌.ற உலகம்‌ 
சைத்தான்‌ வசமே போய்விடும்‌” என்று கூறுகிறார்‌. அவ 
ருடைய முடியரசு வாதத்திற்கு இதே உணர்ச்சிதான்‌ 
ஆதாரமாயிருக்கிற து! ...மாக்கியவெல்லியும்‌ இதேமா திரியே 
எண்ணுகிறார்‌. பலாத்காரம்‌. சூழ்ச்சி இவைகளின்‌ அணி 
வகுப்புகளைக்‌ கண்ட அவருடைய மனம்‌ வேதனைப்பட்டது; 
நொந்த இதயத்துடனிருந்த அவர்‌, இருளில்‌ ஒளியைத்‌ 
தேடித்‌ திரியும்‌ ஓர்‌ ஆத்மாவாகச்‌ காட்சியளித்தார்‌. அதனால்‌ 
தான்‌, அவர்‌, சரித்திரத்தில்‌ வரும்‌ “புகழ்‌ வாய்ந்த குற்ற 
வாளி ”களையும்கூடப்‌ புகழும்‌ அளவுக்குப்‌ போய்விட்டார்‌ 
போலும்‌/ துஷ்ட மனிதத்‌ தத்துவத்தைப்‌ பித்தனைப்போல, 
அவர்‌ வெறி கொண்டு ஆதரிக்கிறார்‌! அவருடைய கொதிக்‌ 
இன்ற இதயப்‌ பாலைவனத்திலிருந்து அனல்‌ காற்று வீசுவ 
தால்தான்‌, அவருடைய “அரசனும்‌ அனல்‌ கக்கும்‌ 
அடக்குமுறையாளனாகக்க௩ட்சியளிக்கிறான்‌! அவ்ர்‌ அடக்கு 
முறையை வரவேற்றோர்‌! சிஸேர்‌ போர்ஜியா போன்ற 
கொடியவர்களைப்‌ போற்றும்‌ வேகத்தில்‌ அவர்‌ எதையும்‌ 
மிகைப்படுத்திப்‌ பேசுகிறார்‌; உண்மையைத்‌ திரித்தும்‌ கூறு 
கிறார்‌; விஷமியான யையன்‌, பள்ளியில்‌ அடிபட்டதற்காக, 
வீட்டில்‌ குறும்புத்தனமாக நடந்து கொள்வது-—அதில்‌ 
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களிப்பது போலிருக்கிறது அவருடைய மனப்போக்கு 7 
தீட்ஷேயின்‌ நூல்களில்‌, அதி: மனிதத்‌ தத்துவத்தில்‌ 
நம்பீக்கையுள்ளவர்களின்‌ இத்தகைய ஆத்ம நோயைக்‌ 
காணலாம்‌! அவர்‌ (திட்ஷே); குடிவெறி கொண்ட ஒரு 
ராட்சஸன்‌ பூமியில்‌ இடித்துப்‌ புடைத்துக்கொண்டு வரு 
வதையும்‌, மனித வர்க்கம்‌ என்ற குள்ளனை அவமதித்து 
கடந்து கொள்வதையுமே சித்தரித்திருக்கறோர்‌! நீட்ஷேக்கு 
அதிமனிதத்‌ தத்துவத்தில்‌ அக்கரை யிருந்ததாலேயே இப்‌ 
பங்கர்‌ சித்தரித்திருக்கிறார்‌ என்று சொல்ல முடியாது! தமது 

£லத்தின்‌ தவறுகளைச்‌ சவுக்காலடித்து ரத்த வீளாராக்கு 
வதைக்‌ கண்டு களிப்பதில்தான்‌ அவருக்குப்‌ பர்ம திருப்தி 
ஏற்பட்டிருந்தது! 


விஷ்ணு குப்தரிடம்‌ தம்மைத்‌ தாழ்த்திக்‌ கொள்ளும்‌ 
எண்ணத்தையோ அல்லது தாமே. அதிமனிதன்‌ என்று. 
பெருமை யடித்துக்‌ கொள்ளும்‌ கர்வத்தையோ காண முடிய 
வில்லை. மாக்கியவெல்லியும்‌ தமது பிற்காலத்தில்‌ தம்‌ 
முடைய “அரசனைப்‌” பற்றிய கொள்கையை மாற்றிக்‌ 
கொண்டு வீடுகிறோர்‌. அதாவது தம்‌ தீய “அரசனை பின்‌ 
புறத்தில்‌ தள்ளி வீடு வு்‌! ஆனால்‌, கெளடில்யரின்‌ 
“அரசனோ” மாறாது நிற்கறறோன்‌; அவருடைய ஞானமும்‌ 
சஞ்சலமற்று ஓளி வீசி நிற்கிறது! மாக்கியவெல்லியோ 
தட்டுத்‌ தடிமாறுகிறொர்‌. கெளடில்யரோ, “மாதஸ்ய நியா 
யத்‌”இிற்கு எதிர்ப்பானதெரரு பலத்தின்‌ சேமிப்பாக அரச 
பதவியை மதிக்றோர்‌. “பிரபுக்களின்‌ கூட்டம்‌ பாராளு 
மன்றம்‌-தொதுச்சபை-குடிமக்கள்‌-இவர்களில்‌ எவருமே சமு 
தாயத்தின்‌ உரிமைகளின்‌ பேரால்‌ அரசிற்கு எதிரிடை 
யாகப்‌ போக முடியாது; அரசியல்‌ திட்டம்‌ எவ்வளவு அழ 
காயிருந்தாலும்‌ சரி, அல்லது அதிகாரத்தைக்‌ குறைக்க எவ்‌ 
வளவு சாமர்த்தியமான முறைகள்‌ இருந்தாலும்‌ சரி, வசதி 
யற்றவர்களின்‌ நலன்கள்‌ சரியாகக்‌ கர்ப்பாற்றப்படமாட்‌ 
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டாது'-—இந்தத்‌ திருஷ்டியில்தான்‌ கெளடில்யரும்‌, மாக்கிய 
வெல்லியும்‌, விதியால்‌ அனுப்பப்பட்ட தலைவனின்‌- உண்மை 
யான ராஜதந்திரியின்‌-லஞ்சத்திற்கு இரையாகாத புருஷ 
னின்‌ ஒரே மனித ஆட்சியையே வரவேற்கிறார்கள்‌. 
“மாத்ஸ்யஙியாய”'த்தை .எதிர்க்கும்‌ : ஒரு :அறைகூவலே 
கெளடில்யரின்‌ ராஜத்வமாகும்‌. அதனிடம்‌ தெய்வீக அன்‌ 
பின்‌. ஒப்பற்ற தன்மையும்‌ சகல ஜீவ ராசிகளையும்‌ காக்‌ 
இன்ற கருணையும்‌ கலந்திருக்கன்‌ றன. : பிரகிருதியின்‌ கேடு 
களை வெல்வதற்குப்‌ பிரகிருதி பூர்வமான வழிகளையே அது 
கொண்டிருக்கிறது.” சமுதாயக்‌ கேடுகளை ஜெயிப்பதற்கு 
அதன்‌, பூபாலன்‌ என்ற. பதவியில்‌ சகல அதிகாரங்களும்‌ 
பொருத்தப்பட்டிருக்கன்றன. அந்த பூபாலன்‌ எல்லோரு 
டைய அன்பையும்‌, கவலைகளையும்‌ தன்னுடையதாகப்‌ 
பாவித்துக்‌ கொள்ளுகிறான்‌. ஆயுத பலங்களுடன்‌ அடிமைப்‌ 
படுத்தநினைக்கும்‌ ஆக்ரெமீப்பாளன்‌-—உள்நாட்டுச்‌ சூழ்ச்‌ 
சிக்காரன்‌-லஞ்சம்‌ வாங்கும்‌ மந்திரி, மமதையுள்ள சேனாதி 
பதி-நாசவேலைக்காரன்‌, சிக்கனமறியாத பிரஜை-மூடனான 
பநீது- பொன்னில்‌ கண்ணும்‌, பிறருடைய பையில்‌ கையு 
மாகக்‌ கொழுத்துத்‌ திரியும்‌ வியாபாரி அல்லது முதலாளி- 
தான்‌ முன்னேறுவதாக நினைத்துக்‌ கொண்டு கீழ்‌ மோக்ிச்‌ 
செல்லும்‌, தூக்கத்‌ தில்‌ நடக்கும்‌ மனிதன்‌-இவர்கள்‌ யாவரும்‌ 
அவனுக்கு எதிரிகளே யாவர்‌! கெளடில்யரின்‌ வார்த்தை 
களில்‌, “ஒவ்வொருவனுக்கும்‌ நெருங்யெ எதிரி அவனே 
யாவான்‌; அவனே அவனுடைய இனம்‌ தெரியாத எதிரியு 
மாவான்‌; ஒவ்வொருவனுக்கும்‌, அவன்கூட இ௫ுப்பவ 
னுடைய மடமை, அறிவின்மை, திறனின்மை, 'சோம்பல்‌- 
முதலியவைகளிலிருந்து பாதுகாப்புத்‌ தேவையாக இருக்‌ 
றது.” இந்த நிலைமையிலிருந்து மனிதனைக்‌ காக்க முன்‌ 
வருவதில்தான்‌, முடியரசோ அல்லது குடியரசோ தன்‌ அதி 
காரத்திற்கு எவ்வித பங்கமும்‌ வராதபடி. தன்னைப்‌ பலப்‌ 

படுத்திக்கொள்ள வேண்டியிருக்கறது என்று கெளடில்ய - 


740 ஆட்சிக்‌ கலை 


ரும்‌- மாக்கியவெல்லியும்‌ அபிப்பிராயப்‌ படுகிறார்கள்‌. “நம்‌ 
காலத்திய புரட்சியைப்‌ பற்றிய சிந்தனைகள்‌”? என்ற தமது 
நூலில்‌ ஹெரால்ட்லஸ்கி கூறகிறபடி, “அரசியல்‌ புன 
சமைப்பு வேலை, பலாத்கார மின்றியும்‌ சமாதான வழியி 
அம்‌, சம்மதத்தின்‌ பேரிலும்‌ நடைபெறக்கூடிய நிலைமை, 
“சிறந்த தலைமை” ஏற்படுவதையே பொருத்திருக்கி றது.” 
கேடு விளைவிக்கும்‌ பலவீனங்களையும்‌, குற்றங்களையும்‌, 
ஓடுக்கிவிட்டு, மக்கள்‌ சமுதாயத்தை முன்னேற்றப்‌ பாதை 
யில்‌ இட்டுச்‌ செல்ல வேண்டுமானால்‌, பலமுள்ள தலைமையே 
அவசியமென, தம்முடைய ராஜத்வ சித்தாந்தத்தின்‌ மூலம்‌ 
கெனடில்யரும்‌, தம்முடைய “அரசன்‌” மூலம்‌ மாக்கிய 
வெல்லியும்‌ வற்புறுத்துவதையே காம்‌ பார்க்கிறோம்‌! 


மனிதனை மனிதனிடமிருந்தே காப்பதாக மதம்‌ உரிமை 
கொண்டாடுகிறது! மனிதனுக்குள்ளிருக்கும்‌ “உள்‌. மனி 
தனை" வெல்வதற்கு, அதாவது ஆத்மாவைச்‌ சர்திருத்துவ 
தற்குத்‌ தானே எல்லாக்‌ காரியங்களையும்‌ செய்வதாக அது 
உரிமை பாராட்டுகிறது! சில தனிப்பட்டவர்கள்‌ விஷயத்‌ 
இல்‌ மதத்தின்‌ இச்‌ சாதனை வெற்றி பெற்றிருச்கலாம்‌/ 
ஆனால்‌, எல்லாச்‌ சுதந்‌ தஇிரங்களுக்கும்‌ ஆதாரமாயிருக்கும்‌ 
அரசியல்‌ அதந்திரமும்‌--அரசியல்‌ அறிவும்‌, மக்கள்‌ சமுதா 
யம்‌ பூராவும்‌ மதச்சார்பற்ற மதமையாலும்‌— சக்தியா லுமே 
சர்திழுந்த வேண்டுமென்றே எதிர்பார்க்கன்றன! சமூகத்‌ 
திற்குள்ளேயே நிலவீடும்‌ வகுப்பு வர்க்கப்‌ போராட்டங்‌ 
களுக்கு எதிரானதொரு தற்காப்பு அரணாக, ஸ்திரமான 
முடியரசால்தான்‌ நிற்க முடியும்‌ என்று, மேலே சொன்ன 
காரணத்தாலே தான்‌, தமது “அர்த்த சாஸ்திரத்தில்‌ 
கெளடில்யர்‌ வியக்தமாகவும்‌, தமது **அரசனி'ல்‌ மாக்கிய 
வல்லி கூடார்த்தமாகவும்‌ வற்புறுத்தியிழுக்கிறார்கள்‌ 
என்பதை அறிய முடிகின்றது! அவர்களுடைய “அரசர்‌” 
கணூக்கு இழைக்கப்படும்‌ தீமைகள்‌ மூலம்‌ குடிகள்‌ தங்க 
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ளுக்கே தீமைகளை இழைத்துக்‌ கொள்கின்றனர்‌ என்று 
துணிந்து கூற அவர்கள்‌ சிறிதேனும்‌ தயங்கவில்லை 
என்பதையும்‌ அறிய முடிகின்றது. 


எனவே, ராஜத்வத்தின்‌ உலகாயதப்‌ பண்பைச்‌ சுற்றி 
மதத்தின்‌ சுகந்தம்‌ பரவியிருப்பதை நாம்‌ இவ்விருவரின்‌ 
கொள்கைகளிலும்‌ காணமுடிகின்றது. ராஜ்யத்தின்‌ உல 
காயத நன்மைகளை விருத்தி செய்வதும்‌, ராஜ்யத்தைப்‌ 
பெருக்குவ.துமான தார்மிகக்‌ கடமைதான்‌ அச்சுகந்த மண 
மாகும்‌! இந்த அபிப்பிராயம்‌ கொஞ்சம்‌ முரண்பட்டதாகத்‌ 
தெரியலாம்‌! தம்‌ காலத்திய மதபீடத்தின்‌ இழிந்த செயல்‌ 
களைத்‌ திவிரமாகத்‌ தாக்கும்‌ வேகத்தில்‌, மாக்கியவெல்லி 
இந்த முரண்பாட்டைக்‌ கவனிக்கவேயில்லை! ஆனாலும்‌, 
கெளடில்யரும்‌--அவருக்கு முந்தி வாழ்ந்த இதர அர்த்த 
சாஸ்திர வாதிகளும்‌ இந்தப்‌ பிரச்னையைப்பற்றிப்‌ பகிரங்க 
மாகவும்‌--தெளிவாகவும்‌ அலசி ஆராய்ந்திருக்கிறார்கள்‌. 
கோனுக்கும்‌ குடிமக்களுக்கும்‌ உள்ள உறவில்‌, அவர்கள்‌, 
அரசனின்‌ மேலான கடமையை மிகத்‌ தெளிவாக விளக்கி 
யிருக்கிறார்கள்‌. அரசனுடைய உன்னதமான--மத ரீதியி 
லான--ஆத்மிகமான தூய்மையான கடமைகளைத்‌ தெளி 
வாக்கும்‌ அவர்கள்‌, அரசன்‌ குடிகளுக்குச்‌ செய்யும்‌ சமு 
தாயப்‌ பணியில்‌ தன்‌ வாழ்வையே அர்ப்பணம்‌ செய்துவிட 
வேண்டுமென்று, கூறுவதை நாம்‌ காண்கின்றோம்‌. இதைத்‌ 
தவிர வேறு மோட்சம்‌--யாகம்‌--யக்ஞம்‌--அர்க்கியம்‌-- 
தகை போன்ற எதுவும்‌ அவர்கள்‌ கூறுகின்ற “அரசனு”க்‌ 
குக்‌ இடையாது. “நடைமுறை உலக வாழ்வை 'யொட்டிக்‌ 
கடமையுடன்‌ பிணைக்கப்பட்டதே அவர்களுடைய “ராஜத்‌ 
துவ” கத்தாந்தம்‌. அறவொழுக்கங்களான பந்தங்களால்‌ 
அது கட்டுண்டு இருப்பதாகும்‌. அரசனுடைய அரசியல்‌ 
நடவடிக்கையே ஒரு யோகந்தான்‌!” ஸ்தாபன முறையாக 
இயங்குகன்‌ ற அரசியல்‌ சமுதாயத்தின்‌ லட்சியங்களுடன்‌,, 
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அன்பு-மரியாதை--௮ இகாரம்‌. முதலியவைகள்‌ பொருத்‌ 
தப்பட்டிருப்பதையே அவர்களின்‌ ராஜபதவியில்‌ ஒரு தனிச்‌ 
சிறப்பாகக்‌ காண்கிறோம்‌! 


தர்மத்தையும்‌ பலத்தையும்‌ இணைப்பது முரண்பட்ட 
செய்கையல்ல என்பதை நாம்‌ தர்ம சாஸ்திரங்களிலிருந்து 
தெரிந்துகொள்ளுகிறோம்‌. இந்த இணை பாட்டு அழகை, 
நாம்‌ மகாபாரதம்‌ முழுவதிலும்‌ சிறப்பாகக்‌ காண முடிகின்‌ 
றத. அதனுடையவும்‌, இதர இதிகாசங்களுடையவும்‌ 
மகாரகசியம்‌ இதுவே யாகும்‌. இந்த மகா ரகசியத்தைத்‌ 
கான்‌ மாக்கியவெல்லி மேற்கு காடுகளில்‌ பரப்புவதற்குத்‌ 
தம்மையே அர்ப்பணம்‌ செய்துகொண்டார்‌. இதுவேதான்‌ 
உலகச்‌ சரித்திரத்தின்‌ சிறந்ததும்‌, திருப்தியளிப்பதுமான 
விஷயமாகும்‌/ 
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சாணக்யெனின்‌ ஆட்சிக்‌ கலை 

ஆளும்‌ திறம்‌ அல்லது ஆட்சிக்‌ கலை என்பது நேற்று இன்று 
தோன்றியதல்ல. மனிதன்‌ காகரிகமடைந்து கூட்டு வாழ்க்கை 
என்று நடத்த ஆரம்பித்தானோே அன்று முதல்‌ இது தோன்றிப்‌ 
பலவாறாகக்‌ கால அளவில்‌ மாறுகல்‌ அடைந்து வந்திருக்கிறது. 
நம்‌ நாட்டில்‌ சாணக்கியரின்‌ ஆட்சி முறை சிறப்புடன்‌ விளங்கி 
வந்திருக்கிறது. சுமார்‌ இரண்டாயிரம்‌ ஆண்டுகளுக்கு முன்பே 
அவர்‌ இதை வகுத்துள்ளார்‌. சந்திரகுப்த மெளரியன்‌ பலமான 
தொரு சாம்ராஜயத்தையும்‌, கெளடில்யரின்‌ உதவியால்‌ நிர்மா 
ணிக்க முடிந்தது. 

இக்தூலை இயற்றிபவர்‌ அதற்கு ஆட்சிக்‌ கலை என்று மகுட 
மிட்டிருப்பது மிகப்‌ பொருத்தமாகும்‌. இதனை வாசிப்பவர்கள்‌ 
எல்லாக்‌ * காலத்திற்கும்‌ பொருந்தக்கூடிய சில கருத்துக்களையும்‌, 
அவர்‌ காலத்திற்கு மட்டும்‌ பொருந்திய சில விஷயங்களையும்‌ 
கெளடில்யர்‌ தெரிவித்துள்ளார்‌ என்பதை மறந்துவிடக்‌ கூடாது. 

கெளடில்யரின்‌ “அர்த்த சாஸ்திரத்தை ஆராய்ந்து ஆசிரியர்‌ 
12 அத்தியாயங்களை வகுத்துள்ளார்‌. *கெளடில்யரும்‌ அவரது 
காலமும்‌' என்ற அத்தியாயம்‌ முதலாக 'கெளடில்யர்‌ வாழ்க்கைக்‌ 
குறிப்பு' ஈருகக்‌ காணப்படும்‌ அத்தியாயங்களில்‌ பல அரிய 
விஷூயங்கள்‌ விளக்கப்பட்டுள்ளன. 

முதல்‌ அத்தியாயத்தில்‌ அவரது காலத்திய சரித்திர அடிப்‌ 
படை, மற்றும்‌ ஆட்சி முறைகள்‌ கூறப்படுகின்றன. ராஜாங்கத்‌ 
தின்‌ மூல பலம்‌ யாது என்பதுபற்றி இரண்டாவது அத்தியாயத்தில்‌ 
ஆசிரியர்‌ தெனிவாகக்‌ கூறி சாணக்கியரின்‌ கருத்துக்களை 
அழகாகத்‌ தெரிவிக்கிறார்‌, 

ராஜாங்கத்தின்‌ இயல்பு குறித்து மூன்றாவது அத்தியாயம்‌ 
விசார&ை செய்கிறது. ராறபாதிகாரத்தின்‌ அம்சங்கள்‌ நான்கா 
வது அத்தியாயத்தில்‌ விளக்கமுறுக்றன. 

ராஜாங்கத்தின்‌ உள்நாட்டு நிர்வாகம்‌, பிற நாடுடன்‌ உறவு 
கொள்கைகள்‌, ராஜாங்கத்தின்‌ லட்சியம்‌, ராஜாங்கமும்‌ மதமும்‌, 
ராஜாங்கமும்‌ ஒழுக்கமும்‌ முதலிய அத்தியாயங்களில்‌ கெளடில்ய 
ரின்‌ ராஜதந்திரத்தை எல்லோரும்‌ உணரும்படியாக ஆசிரியர்‌ 
தெளிவாக்கியுள்ளார்‌. 

11-வது அத்தியாயத்தில்‌ கெளடில்யரக்‌ கண்டிப்பவர்‌-- 
ஆதரிப்பவரின்‌ சல முக்கிய வாதங்களை நமக்கு ஆசிரியர்‌ எடுக்‌ 
துறைத்து விருப்பு வெறுப்பின்றி இந்த நாலைச்‌ சிறந்த முறையில்‌ 
எழுதியுள்ளார்‌. * அர்த்த சாஸ்திரம்‌ ' பற்றித்‌ தமிழில்‌ எளிய 
இனிய நடையில்‌ வெளி தத தக்நூலுக்கு நல்ல வரவேற்பு 
இ மென்பதில்‌ ஐயமில்லை. 
இருக்கு சகி _இனமணி, 1-1-156. 


